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प्रवकिथव 


में जेनधर्मका अनुवायी नहीं हूँ, इसलिए जब श्री केलाशचन 
जनने मुझते जनघममका प्राककथन लिखनेको कहा तो मुझको स्व 
सद्भोच हुआ। परन्तु पुस्तक पढ़ जानेपर सद्भोच स्वत. दूर हो गया 4 
यह ऐसी पुस्तक है पा प्रावकथन लिखनेमे अपनेको प्रसन्नता होर्त 
हैं। छोटी होते हुए भी इसमें जेनधर्मक सम्बन्धी सभी मुख्य ब।त , 
समावेश कर दिया गया है । ऐसी पुस्तकींमें, स्वमत स्थापनक साथ साथ 
कही कही परमत दोषोको दिखछाना अनिवार्य-सा हो जाता हैं। कम. 
से-कम अपने मत आलोचकोंकी आछोचना तो करनी ही पड़ती है ! 
प्रस्तुत पुस्तकम, स्पाह्मादके सम्बन्धमें श्रीश डूराचाय्यने लेखकक! 
सम्मतिमें इस सिद्धान्तके समझनेमे जो भूल की है उसकी झोर सड्धेः 
किया गया हूँ । परन्तु कही भी शिष्टताका उल्लद्भृन नहीं होने पाया: 
है। आज कल हम मारतीय इस बातकी भूछ से गये है कि गम्भीर, 
विवयोंक प्रतिपादनमे अभद्र भाषाका प्रयोग चिन्य हैं. भर 
सिद्धान्तका खण्डन सिद्धान्तीपर कीचड़ उछाले वित्ता भी किया जा 
सकता है। यह पुस्तक इस विषयमें अनृकरणीय अपवाद है 

भारतीय संस्कृतिक संवर््धंनमें उन छोगोंने उल्लेस्य भाग लिया हु 
जिनको जैन शास्त्रोसे स्फूति भराप्त हुई थी। वास्तुकछा, भूतिकला, 
वाड मय-सवपर ही जन विचारोंकी गहिरी छाप हे। जैन विह्मनों भौर 
श्रावकोंने जिस प्राणपणसे अपने शास्त्रोंकी रक्षा की थी वह हमारे इति- 
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मत ७] न] 
प़सकी अमर कहानी है। इसलिए जेन विचारधाराका परिचय शिक्षित 


निन-०_->> 


मुदायकों होना ही चाहिये। कुछ वाते ऐसी हे जिनमे जेनियोको 
वभावत. विशेष अमिरुचि होगी। दिगम्वर-श्वेताम्बर विवादमे सवकों 
वारस्य नही हो सकता शर न सब छोगोको उन खाद्याखाद्य व्रतादिक 
नयमोपनियमोकी जातकारीकी विशेष अवश्यकता हे। परन्तु जो छोग 
मम्मे भर दर्शनका अध्ययूत करते है उनको यह तो जानना ही चाहिये 
के ईश्वर, जीव, जगत, मोक्ष जेसे प्रश्नोके सम्बन्धर्में जैन आचार्य्योति 
या कहा है। विशेष भोर विस्तृत अध्ययन लिए तो बड़े प्रंथोंको 


रखना ही होगा परल्तु प्रारम्भिक शानके लिए यह छोटी-सो पुस्तक 


बहुत उपयोगी है। 

जैन दर्शन जगत॒को सत्य मानता है। यह वात शाड्ूर अद्वैतवादके 
विरुद्ध तो है परन्तु आस्तिक विचारधारास असग्रत नहीं है। उसका 
अनीश्वखादी होना भी स्वत. निन्‍य नहीं हें। परम आस्तिक साख्य 
और मीमांसा श्ास्त्रोंके प्रवतकोंको भी इंश्वरकी सत्ता स्वीकार करने- 
में अनावश्यक गौरवकी प्रतीति होती हे। वेदको प्रमाण न माननेके 
कारण जेन दरशशेनकी गणना नास्तिक विचार शास्त्रोंमें हे परन्तु कर्म्म- 
सिद्धान्त, पुनजेन्म, तप, योग, देवादि विग्रहो्में विश्वास जेसी कई 
ऐसी बातें है जो थोड़ेसे उलटफ़ेरके साथ भारतीय आस्तिक दक्शैवो 
तथा वौद्ध और जैन दरशनोकी समानरुयसे सम्पत्ति हे। इन सबका 
उद्गम एक है। आय्ये जातिने अपने मूछ पुरुषोर्ते जो आध्यात्मिक दाय 
पामा था उसकी पहिछी अभिव्यक्ति उपनिषदोमे हुई। देशकालके मेदसे 


किड्चित्‌ नये परिधान घारण करके फिर वही वस्तु हमको महावीर 
और गौतमके द्वारा प्राप्त हुई। 


शक 


अनेकान्तवाद या सप्तभड्ी न्याय जन द्शनका मुख्य सिद्धान्त है 
प्रत्येक पदार्थक जो सात “अन्त या स्वरूप जन शास्त्रोंमं कहें गयेह 
उनको ठीक उसी रूपसे स्वीकार करनेमें आपत्ति हो सकती हे। छुु 
विद्वान भी सातमे कुछको गौण मानते हे। साधारण मभनुष्यकों यह 
समभनेमे कठिनाई होती है कि एक ही वस्तुके लिए एक ही समयरे 
हैं मोर नही है दोनो वाते कंसे कही जा सकती है । परन्तु कठिनाई 
होते हुए भी वस्तुस्थिति तो ऐसी ही है। जो लेखनी मेरे हाथमें हे 
वह मेजपर नही है। जिस वच्चेका अस्तित्व आज है उसका अस्तित्व 
कल नही था। जो वस्तु पुस्तक-रूपसे हे वह कुर्सीरूपसे नहीं हेँ। जे 
घटना एकके लिए भूतकालिक है वही दूसरेक लिए वर्तमानकी बोल 

* तीसरेके लिए भविष्यत्‌की हे। अखण्ड ब्रह्म पदार्थ भछे ही एकरसू 
प्रौर ऐकान्तिक हो परन्तु प्रतीयमाव जगत्‌मे तो सभी वस्तुएँ, चाहे वह; 
कितनी भी सूझ्म क्‍यों वे हों, अनकान्तिक हें। शद्धूराचार््यंजीने ३७! 
वातको स्वीकार नही किया है इसलिए उन्होने मायाकों सत्‌ और| 
असतू्से विलक्षण, अथच अनिर्वेचनीया कहा हे। में सप्तमड्ी न्याय: 
को तो बालकी खाल निकालनेक समान आवश्यकतासे अधिक बारीकी- 
में जाना समझता हूँ परन्तु अनेकान्तवादकी ग्राह्मता स्वीकार करता 
हूँ। इसीलिए चिद्विलासमे मेने मायाकों सत्‌ भर असत्‌ स्वरूप, अतः 
' अनिवेचनीया माना हे। 

अस्तु, सव लोग इन प्रश्नोंकी गहिराईमें न भी जाना चाहें तव । 
में आशा करता हूँ कि इस सुबोध और उपादेय पुस्तकका आदर होगा 
ऐसी रचनाएँ हमको एक टूसरेक निकट लाती है। ऐसा भी कोई ५५ 
था जब 'हस्तिना पीड्यमानो5पि न विशेज्जेनमन्दिरम्‌ जैसी ७फिय4। 


डे 


नकली थी। जैनोमें भी इस जोड़की कहावत होगी । आज वह दिन 
थे। अब हमें दाशनिक और उपासना सम्बन्धी वातोमें वेषम्य रखते 
ए एक दूसरेक प्रति सोहाद रखना हं। अपती जपनी रुचिक अनुसार 
मे चाहे जिस सम्परदायमें रहें परन्तु हमको यह ध्यानमें रखना है कि 
'पिछ, व्यास, शद्दूराचाय्ये, बुद्ध और महावीर प्रत्येक भारतीयके 
ए भादरास्पद है। ओर हमको सबसे ही ऐसी शिक्षा मिलती है जो 


मारे चरिन्रको ऊपर उठाने और हमको नि श्रेयसके पथपर ले जानेनें 
म्थ है । 
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लेखकके दो शब्द 


यों तो जैनधर्मका साहित्य विपुल हूँ, किन्तु उसमे एक ऐसी पुस्तव 
की दामी थी दिसे पढ़कर जन-साधारण जेनधर्मका परिचय प्राप्त क 
सके । उस कमीको सभी अनुभव करते थे | उज्जेनके सेठ छालचन्द 5. 
सेठीने तो ऐसी पुस्तक लिसनेवालेकों अपनी ओरसे एक हजार स्पर 
पारितोपिक प्रदाव करनेकी घोषणा भी कर दी थी। मुझे भी यह कर 
बहुत सठ्य रही थी। अत मेने इस ओर अपना ध्यान लगाया, जिसः 
फल स्वरुप प्रस्तुत पुस्तक तयार हो सकी । ग्‌ 

प्रत्येक धर्मके दो रुप होते हे--एक विचारात्मक और दूसयर 
थाच्रारत्मक | प्रथम रुूपकों दर्शन कहते है और दूसरेकों धर्म! 
दर्शनक अभ्यासियोर्क लिये दोनो ही रूपोंकों जानना आवश्यक हंन्‍्पे 
>सलिये मेने इस पुस्तकमें जेनधर्मके विचार और आचारका परिचारे 
तो कराया ही है, साथ ही साथ साहित्य, इतिहास, पत्यभेद, पर्व, तीर्थ 2२ 
क्षेत्र आदि अन्य जानने योग्य वातोंका भी परिचय दिया है, जिसे पढक | 
प्रत्यक पाठक जैनघर्मक सभी अंगों और उपागोंका साधारण ज्ञान प्राप 
कर सकता है और उसके लिये इधर उधर भटकनेकी आवद्यकत: 
नहीं रहती । इस पुस्तकें जनवर्मसे सम्बन्ध रखनेवाले जित विषयोकिंक 
चर्चा की गई है, सब लोगोंको वे सभी विपय रुचिकर हों यह सम्भरे 
नही है, वर्योकि-'भिन्नर्चिहि छोक । इसीसे विभिन्न रुचिवार 
लोगोंको अपनी अपनी रुचिके अनुकूल जनधरंकी जातकारी प्राप्त क., 
सकतनेका प्रयत्त किया गया हैं। हे 

भारतीय विद्वानोंकी प्राय यह एक आम मान्यता है कि भारत 
प्रचलित प्रत्येक धर्मका मूल उपनिषद हे । इस मान्यताके मलमें हः 
तो श्रद्धामूढक विचारसरणिका ही प्राघान्य प्रतीत होता है । पुस्तक 


द 


कतमे जनधर्मके साथ इतर धर्मोकी तुलना करते हुए हमने उत्त 
चारसरणिकी आलोचना को है। तत्त्वजिनासुओंस हमारा अनुरोध 
६ कि इसे विचारसरणि पर वये सिरेसे विचार करके तत्वकी 
रक्षा करे। 
* अपनी विद्ता और अव्ययनशीलताके कारण श्री सम्पूर्णाननद जी 
*३ प्रो गहरी आस्वा है । मेरी इच्छा थी कि वह इस पुस्तकका 
ए क्कथन छिखे। मेने भाई प्रो० खुगालूचन्दसे अपनी यह इच्छा व्यक्त 
परे शोर सयुकतप्रान्तके मंत्रिततका भार वहन करते हुए भी उन्होंने 
पके छोगोके अनुरोधकी रक्षा की। एतदर्थ हम श्री सम्पूर्णातन्‍दजीक 
अन्त अभारी है । 
दा जिन ग्रन्थों ओर पत्र-पत्रिकाओके लेखोसे हमे इस पुस्तक लिखते- 
विशेष साहाय्य मिला है उन सभी छेखकोके भी हम आभारी हैं। 
में भी प्रोफेसर स्लेजनपक जैनवर्मसे हमे बड़ी सहायता मिली हैं, 
का पर्यवैक्षण करके ही इस पुस्तककी विषय-सूची तेयार की गई 
। श्री नाथूरामजी प्रेमीक 'जेन साहित्य और इतिहास” का उपयोग 
प्दायपत्यथ' लिखनेमे विशेष किया गया है । जेन हितैपीके किसी 
ने अंकरमे जगत्वत्‌ तवके सम्बन्ध स्व० बा० सूरज भानू वकीलका 
हलेख प्रकाशित हुआ था। वह मुझे वहुत पसन्द आया था। प्रस्तुत 
तकमें 'यह विश्व और उसकी व्यवस्था! उसीके आधारपर लिखा 
॥ है। अत. उक्त सभी सुलेखकोंक हम आभारी हे 
अन्तमे पाठकीसे अनुरोध है कि प्रस्तुत पुस्तकके सम्बन्धमे यदि 
कोई सूचना देता चाहें तो अवदय देनेका कष्ट करे। दसरे 
वकरणमें उनका ययासंभव उपयोग कियाजा सकेगा। 


श्रुवपलन्चमी पु 
दो० नि० सं० २४७४ फेलाश चन्द्र शास्त्री ह 


इसरे संस्करणके सम्बन्धमें 


जब मेने 'जैनधर्म' पुस्तककों लिखकर समाप्त कियातों मु 
स्वप्ममें भी यह भागा नही थी कि इस पुस्तकका इतना समादर होग 
और पहले संस्करणकी प्रकागनके ६ माह वाद ही दूसरा संस्करण प्रका 
शित करना होगा। 

अनेक पत्र-पभिकाग्रों और लव्यप्रतिष्ठ विद्वानोनें मुक्तकप्ठर्र 
घ्सको प्रभंसा की है । ऐसे विरले ही पाठक है जिन्होंने पुस्तकको पढ 
कर प्रत्यत या परोभरूपमें उसकी सराहना नहीं को हे। 

क्ामी हिन्दू विश्वविद्यालय जंसी प्रस्यात शिक्षा संस्थाने दर्शन, 
घास्त विपयक वी. ए. (आनर्स) के परीक्षाथियो के अध्ययन के लिए 
इसे स्वीकृत किय्रा है। जैन कालिज वड़ीत आदि अनेक कालिजों भौर 
स्कलोने जैनवर्मके अध्ययनक लिये इसे पाठय-क्रमके रूपमें स्थान दिय, 
है।इस तरह भिक्षाक क्षेत्रमे भी प्रस्तुत पुस्तककों यथ्ेष्ट स्थान और 
व्याति मिली है । 

उज्जनके साहित्यप्रेमी सेठ छालूचन्द जी सेठीने ७४०) का पुरु 
स्कार देकर लेख़कको पुरस्कृत किया ह। 

अनेक विद्वान पाठकोने अपने कुछ उपयोगी सुझाव भी दिये हे। 
उनके अनुसार इस संस्करणमें परिवर्तन बौर परिवर्धनक साथ साथू 
दो नये प्रकरण बढ़ायें गये हें--एक जैनकला और पुरातत्त्वर 

सम्बन्धम और दूसरा ज॑नाचार्यो के सम्बन्धमे | तथा अन्तम जन पारिल 

भाषिक शब्दोंकी एक सूची भी दे दी गई है । प्रथम प्रकरणक लिखनेमे 
मुनि श्री कान्ति सागर जी से विशेष सहयोग प्राप्त हुआ है । 

जिन महानुभावोंने उक्त प्रकारस मेरे उत्ताहको बढ़ाया हे 
उन सभीका आभार हृदयसे स्वीकार करता हूँ। 


विनीत 
आदविवन--२००६ |! छ्वेफ़क 


तीसरे संस्करणके सम्बन्ध 

जेनघर्म का तीसरा सस्करण उपस्थित है। पिछले एक वर्षसे यह 
स्तक अप्राप्य थी। पाठकों और पुस्तक-विक्रेताओंक तकाजोंके साथ 
'लाहने भी आते थे। प्रकाशनकी सूचना देते ही पुस्तककी मांगें आनी 

[रू हो गई और व्यग्रता भरे पत्र आने लगे---कवतक प्रकाशित हो 
(५ तो छुप गई होगी, आदि। यह सव इस वातका सूचक हूँ कि पाठकों 
मे यह पुस्तक कितनी अधिक प्रिय है । अ० भा० राजपूत जन सघने 
के मुझाव भेजा कि 'जनघर्म-क्षात्र धर्म-वी रघधर्म है। ऐसा एक अध्याय 
गे सम्पूर्ण क्षत्रिय जातिके लिये पणत आकर्षक हो, जिससे आजके 
आन्त एवं पथ-प्रप्ट राजपूत पुन. सत्यके प्रकाशमें आ सकें, रखा 
ये, तथा पुस्तकका टठाइटिल--जैनघमम (क्षात्रवर्म )-भारतका सादें- 
तैक्षिक सनातन सत्य आत्म धर्म' ऐसा रहे । तदनसार इस सस्करणमें 
कुछ जेनवीर' शीषक एक नया अध्याय जोड़ दिया गया हैँ। टाइटिल 
दलना कुछ जेंचा नही, जेनेतर पाठकोंकों उसमे मिथ्या अहंकारकी 

आ सकती थी। 

इस संस्करणमे अन्य भी कुछ सुधार किये गये हे। इतिहास-भाग 
हे पुन-व्यवस्थित किया गया हैं और उसमें 'कालाचरि राज्यमें 
बैसधम” और “विजयतगर राज्यमें जेनधर्म' दो नये शीष॑क जोडे 
येहे। विविध नामक भ्रकरणके पूर्वभागको उससे अछूग करके 
सामाजिक रूप' नामसे दिया गया है। तथा 'स्थानकवासी सम्प्रदाय 
धर 'मूतिपूजा विरोधी तेरापन्थ सम्प्रदाय! को फिरसे लिखा गया 
-वरयोंकि उक्त सम्प्रदायो के व्यक्तियों को ओरसे कुछ सझाव प्राप्त 


[एथे। आशा है पाठकोके लिये यह संस्करण और भी अधिक 
अभप्रद साबित होगा । 


फ्रा० क० ११ |! विनोत 
२०११ लेखक 
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॥] 95 हि 
& णमो अरिहताणं, णम्ो सिद्धाण, णम्ो आइरियाणं । ४ 
 णमो उवज्ञायाणं, गमो छोए सब्ब साहूणं॥ ( 
कै, एसो पंच णमुक्कारों, सव्व पावप्पणासणों । ' 
४ मंगलाणं व सब्वेर्सि, पढठम हवइ मंगल ॥ ४ 
थे. (भहुन्दोको तमस्कार, सिद्धोको नमस्कार, आचार्यो ; 


| को नमस्कार, उपाध्यायोको नमस्कार, छोकके सब ६ 
। साधुओंको नमस्कार। यहं पंच नमस्कार मंत्र सव ४ 
। पापोका नाश करनेवाला है । ओर सब मंगलोमे आद्य ह 

मंगल हैं।) रु 


ईनक्गपछ बच सिलयडर कल पर 


ब्ल्भ्न्राप्म 


ज> >> 3 4 जे न जी या पकने पनओ. यमन-.. समन नरम 


| 
([ 


फिपमफगक कप य042 42% कक अ्ररयर+ "नल ०७ ++०- -+-- - - 





वाहुवलि स्वामी 
श्रवणवेल्ल गोला (मेसूर) स्थित 
५७ फीट ऊंची दि० जेन मूर्ति 

जनवथम पृ० १३६ 


जे शक भरे 
१, है 


१-आरम्भ काल 


॥ 

एक समय था जब जेनधमंको बौद्धघमंकी शाखा समझ लिया ग; 

था। किन्तु अब वह भ्रान्ति टूर हो चुकी है और नई खोजोके फलस्वर 

यह प्रमाणित हो चुका हे कि जैनधर्म बौद्धघमंसे न केवल एक .* 

और स्वतत्र धर्म है किन्तु उससे बहुत 'प्राचीन| भी है। अब अन्ि 

तीर्यकर भगवान महादीरको जैनधर्मका संस्थापक तहीं माता जए 

और उनसे अढाई सो वर्ष पहले होनेवाले भगवान पाश्वताथकों ए 
ऐतिहासिक महापुरुष स्वीकार कर लिया गया है । इस तरह 


१६स आन्तिको दूर करनेका श्रेय स्व० डा० हर्मान याकोवीको प्राप्त है 
उन्होने अपनी णेनसुत्रोकी प्रस्तावतामें इसपर विस्तृत विचार किया है। 
लिखते हेँ-../इस बातसे अब सब सहमत हे कि नातपुत्त, जो महावीर «अथः् 
वर्घमानके नाम से पसिद्ध हे, बुढ्के समकाछीन थे। वौद्धन्यो्में मिलमेवा 
उल्लेज् हमारे इस विचारकों दृढ करते है कि नातपुत्तसे पहले भी निर्भरन्थोक 
जो आज जैन अथवा आाहंतके नामसे अधिक प्रसिद्ध हे, अस्तित्त था। ज॑ 
वौद्धपर्म उत्पन्न हुआ तब निग्नल्थोका सम्प्रदाय एक बडे सम्प्रदायके रूपमें गिर 
जाता होगा। बौद्ध पिटकोमें कुछ निग्रंल्योका वुद्ध और उसके शिष्योंके विरोधी 
रूपमें और कुछका चुद्धके अनुयायी वन जानेके रुूपमें वर्णन आता है। उस 
ऊपरसे हम उक्त वातको अनुमान कर सकते हूं। इसके विपरीत इन ग्रन्थों 
! भी स्थानपर ऐसा कोई उल्लेख या सूचक वाक्य देखनेमें नही आता 
निम्नेन्योका सम्प्रदाय एक नवीन सम्प्रदाय है और नातपुत्त उसके संस्थापक हैं 

ऊपरसे हम अनुमान कर सकते हें कि बुद्धके जत्मसे पहले अतिप्राची 
| सिग्नेत्योंका अस्तित्व चला बाता है ।” 


| रू 


ना 


जैनघर्म 
वर्मका आरमस्भकार' सुनिश्चित रीतिसे ईस्वी सन्‌ से ८०० वर्ष पूर्व 
2248 गया हैं। किन्तु जहाँ अब कुछ विद्वान भगवान पाइ्वंनाथको 
पका संस्थापक मानते हूँ वहाँ कुछ विद्वान ऐसे भी है जो उससे 
ले भी जैनघर्मका अस्तित्व मानते है ।( उंदाहरणके लिये प्रसिद्ध 
मन विद्वान स्‍्व० डा० हमेन याकोबी और प्रसिद्ध भारतीय दार्शनिक 
र राघाकृष्णन का मत उल्लेखनीय है । डा० याकोबी' लिखते हे-- 
“इसमे कोई भी सबृत नही हैँ कि पाइ्वेनाथ जैनधर्मके संस्थापक 
। जैन परम्परा प्रथम तीथथड्धूर ऋषभदेवको जेनघर्मका सस्थापक 
नतनेमें एक मत है । इस मान्यतामें ऐतिहासिक सत्यकी संभावना है ।) 
(डा० सर राघाकृष्णन्‌ कुछ विशेष जोर 'देकर लिखते है-- 
जैन परम्परा ऋषभवेवर्स अपने घर्मकी उत्पत्ति होनेंका कथन 


१ उत्तराष्ययन सूत्रके प्रावकथनमें डा० चार्पेन्टर लिखते हँ--“हमें स्मरण 
बना चाहिये कि जन घ॒र्मं म० महावीरसे प्राचीन है और महावीरके आदरणीय 
बज पार्श्शननाथ निदिचत रूपसे एक वास्तविक व्यक्तिके रूपमें वर्तमान थे। 
व ज॑वधमंके मूल सिद्धान्त भ० महावीरसे बहुत पहंके निर्धारित हो चुके थे! । 
वलोग्राफिया जैनको प्रस्तावनामें, डा० गैरीनाट छिसते हं---इसमें कोई 
न्देह नहीं है कि पाश्वेनाव एक ऐतिहासिक व्यवित थे । जैन मान्यताके अनसार 

सौ वर्षतक जीवित रहें बौर महावीरसे २५० वर्ष पूर्व निर्वाणको प्राप्त हुए। 
त' उनका कार्यकाल ईस्थी सनसे ८०० वर्ष पूर्व था। महावीरके माता-पिता 
इवेबायक्े घर्मको मानते थे।” 
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ि 


इतिहास 


फरती है, जो बहुतसी शताब्दियो पूर्व हुए हे । इस वातके प्रमाण १, 
जाते हे कि इंस्दी पूर्व प्रथम शताब्दीम प्रथम तीर्थ डर ऋषभदेवकी 
होती थी । इसमे कोई सन्देह नही है कि जेनघर्म वर्धमान और पाश 
नायसे भी पहले प्रचलित था ! यजुर्वेदमे ऋषभदेव, अजितनाथ अं 
जरिष्टनेमि इन तीन तीथडूरोके नामोका निर्देश हे। भागवत _र। 
भी इस वातका समर्थन करता हैं कि ऋषभदेव जैनघमके संस्थापक थे 

उक्त दो मतोंते यह वात निविवाद हो जाती हे कि. 'थव 
पारवनाथ भी जैनधरंके सस्थापक नही थे और उनसे पहले भी जैनघो 
प्रचलित था। तथाक्षूत परम्परा श्रीकृपभदेवको अपना प्रथम तीर्थडू 
मानती हैं और जैनेतरू साहित्य तथा उपलब्ध ऐतिहासिक सामग्री 
भी इस बातकी पुष्टि होती हे ।,नीचे इन्हीं बातोंकों स्पष्ट किर 
जाता है । कि हक क 

व री जैन-परम्परा 

ज॑न परम्पराक अनुसार हमारे इस दुश्यमात जगतमे काढका च 
सदा घूमा करता हैँ । यद्यपि कालका प्रवाह अनादि और अनन्त 
तथापि उस कालचक्रके छ विभाग हे--१ अतिसुखरूप, २ सुखरूप, 
सूख-दु खहूप, ४ दु खसुखरूप, ५ दुखरूप और ६ अतिदु खरूप । ज॑ः 
चलती हुई गाड़ीके चक्रका प्रत्येक भाग नीचेसे ऊपर और ऊपरसे नी 
जाता आता है बसे ही ये छ भाग भो क्रमवार सदा घूमते रहते हे 
अर्थात्‌ एक बार जगत्‌ सुखसे दुःखकी ओर जाता हैं तो दूसरी वा 
दु खसे सुखकी ओर बढता है। सुखसे दु खक़ी ओर जानेको अवसर्पिणी 
काल या अवनतिकाल कहते हे और दुःखसे सुखकी और जानेक 
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जैनपर्म 
हि 


शसरपिणीकाल या विकासकाल कहते हे । इन दोनों कालोंकी अवधि 
|खों करोड़ों वर्षोसे मी अधिक हैं। प्रत्यक जवसपिणी बौर उत्सपिणी- 
बैलके दु खसुखहूप भागमें २४ तीथ डू रोका जन्म होता है, जो 'जित 
:वस्थाको प्राप्त करके जैनधर्मका उपदेश देते हे। इस समय अवसपिणी- 
पैछ चालू है। उसके प्रारम्भके चार विभाव दीत चुके हे और अब 
; उसके पाँचवें विभागमेंसे गुजर रहे हैे। चूँकि चौथे विभागका 
न्त हो चुका, इसलिये इस कालमें अब कोई तीथेड्ूूर नहीं होगा। 
हि युगके २४ तीथेड्डरोमेंसे भगवान ऋषभदेव प्रथम तीथधेड्लर ये 

र भगवान महादीर जन्तिम त्तीथंद्धुर थे। तीसरे कालविभागमें 
व तीन व्य ८॥ माह जेष रहे तब ऋषमभदेवका निर्वाण हुआ और 
जैथे कालविश्ागमें जब उतना ही काल शेप रहा तव महावीरका 
पर्वाण हुआ । दोनोंका जन्तरकाल एक कोटा-कोटी सागर वतलावा 
बाता हैं । इस तरह जेन परम्पराके अनुसार इस युगमें जेनपर्मके 
“यम अवतेक भगवान ऋषमभदेव थे । प्राचीनसे आचीन जेनयात्व 
सि विषयमें एक मत हू और उनमें ऋषभदेठका जीवन-चरित बहुत 
अस्तारसे वर्णित है। 


म्प 


जेनेतर साहित्य ४ 


जेनेतर साहित्वमें श्रीमद्भागवत्का नाम उल्लेखनीय हैँ। इसके 
शाँचवें स्कन्वके, अध्याय २-६ में ऋषभदेवक्ा सुन्दर वर्णन हे, जो 
एव साहित्वक वर्णन कुछ बंशरमें मिलता जुलता हुआ भी हैँ । उसमें 
(लेखा है कि जब ब्रह्मात देखा कि मनृष्यसख्या नहीं दढी तो उससे 
*वयंभू मनु ओर सत्यरूपाको उत्पन्न किया। उनके प्रियव्रत नामका 
5ड़का हुआ। प्रियब्रतका पुत्र अन्नीध्र हुआ । अस्नीक्षके घर नाभिने 
अल्म लिया। नाभिने मदुदेवीसे विवाह किया और उनसे ऋषभदेव 
'उलन्न हुए । ऋषभदेवरे इच्द्रके हारा दी गई जयन्तो नामकी भावातते 
शो पुत्र उलन्न किये, और वड़े पुत्र भरतका राज्याभिवेक करके संन्यास 
दे लिया। उत्त समय केवल शरीरमात्र उनके पास था और दे दिगस्वर 


दा. 7 


कै घ 


इतिहास 


वेबमे नग्य विचरण करते थे । मौनसे रहते थे, कोई डराये, मारे 
ऊपर थूक, पत्थर फेके, मूत्रविष्ठा फेंके तो इन सवकी ओर ध्यान नहीं 
देते थे। यह शरीर असत्‌ पदार्थोका घर है ऐसा समझकर अहंकार, 
ममकारका त्याग करके अकेले भ्रमण करते थे। उनका कामदेवर्वे 
समान सुन्दर शरीर मलिन हो गया था। उनका क्रियाकर्म बडा भयान" 
हो गया था । झरीरादिकका सूख छोड़कर उन्होंने 'आजगर' व्रत ले. 
लिया था। इस प्रकार कंवल्यपति भगवाव ऋषभदेव निरन्तर ५९, 
आनन्‍दका अनुभव करते हुए भ्रमण करते करते कोक, वेक, कुटक, दक्षि" 
कर्नाटक देशोंमे अपनी इच्छासे पहुंचे, और कुटकाचल परत उपवनमे; 
उन्मत्तकी नाई नग्न होकर विचरने लगे। जंगलमे बॉसोकी रगड़सेः 
आग लग गई और उन्होने उसीमे प्रवेश करके अपनेकों भस्म कर दिया।- 

इस तरह ऋषभदेवका वर्णन करके भागवतंकार आगे लिखते हे-+! 
“इस ऋषभदेवक चरित्रको सुनकर कोंक बेक कुटक देशोका राजा बहंन; 
उन्हीके उपदेशको छेकर कलियुगमे जेव अधर्म बहुत हो जोयगा तक 
स्वधरमंको छोड़कर कुपय पाखंड (जेनवम) का प्रवर्तन करेगा | तुच्च 
मनुष्य मायासे विमोहित होकर, शौच आचारको छोड़कर इंब्बरकीर 
अवज्ञा करनेवाले व्रत घारण करेगे।न स्तान,न आचमतन, ब्रह्म, प्राह्मण[ 
यज्ञ सबके निन्‍्दक ऐसे पुरुष होगे और बेद-विरुद्ध आचरणकरके नरकमेर 
गिरेगे। यह ऋपषभावतार रजीगुणसे व्याप्त मनुष्योकों मोक्षमार्गा 
सिखलानेके' लिये हुआ। 


१ “यस्य किलानुचरितमपाकर्ये कोझूवेस्कुटकाना राजा अहंघामोपशिक्ष्य 
कलावधर्म उत्कृष्यमाणे मवितव्येत विमोहित स्वधरमंपयमकुतोमयमपहाय 
कुपथपालण्डमसमजस निजमनीयया मन्द सम्प्रवर्तयिष्यते ॥९॥ येन वाव कहो, 
मनृजापसदा देवभायामोहिता स्वविधिनियोगश्ोच-चारिवविहोना देवहेलना 
न्यपन्नतानि निजेच्ठया गृह्वा अस्ताताचमनक्षौचकेशोल्ल्चनादीनि कलिना' भर 
घर्मंबहुलेनोपहतधियो ब्रह्म-व्राह्मण-यज्ञ-पुरषछोकविदृृषका प्रायेण भविष्यन्ति। १ णे 
ते भ स्वष्ववक्तिनवया तिजलोकयान्रयाउन्धपरम्परया दवस्ता. तमस्पन्दे स्वयमेका 

पतिष्यन्ति। अयमबतारो रजसोपप्लुतर्कवल्योपशिक्षणाय. ॥ स्क० ५, ग० ६। 


जैनवर्म 


श्रीमद्भागवतके उक्त कथनमेंसे यदि उस अंजको निकाल दिया 
बे, जो कि घामिक विरोधके कारण लिसा गया है तो उत्तसे वरावर 
 घ्वनित होता हैं कि ऋषभर्देवने ही जेनवर्मका उपदेश दिया था 
पैकि जैन तीर्थद्भुर ही केवलज्ञानको प्राप्त कर लेने पर जिन 
हँद' आदि नामोसे पुकारे जाते है और उसी अवस्तयामें वे धर्मोपदेश 
पते हें जो कि उनकी उस अवस्थाके नाम पर जैनघर्म या आहत धर्म 
इलाता है। सम्भवत' दक्षिणमें जैनधर्मका अधिक प्रचार देख कर 
गवतकारने उक्त कल्पना कर डाली है। यदि वे सीधे ऋषभरददेवर्ते 
जैनधमंकी उत्पत्ति बतल् देते तो फिर उन्हें जैनधर्मकों बुर भछा 
हनेंका अवसर नही मिलता । अस्तु, श्रीमद्भागवतर्मे ऋषभदेवजीके 
रा उनके पुत्रोको जो उपदेण दिया गया है वह भी बहत जंडनें जैन- 
पेंके अनुकूल ही है। उसका सार निम्न प्रकार है-- 

(१) हे पुत्रों ! मनुष्यछोकर्मे शरीरघारियोके वीचमें यह 
रीर कष्टदायक है, भोगन योग्य नहीं है। अत: दिव्य तप करो, 
से अनन्त सुखकी प्राप्ति होती है । 

(२) जो कोई मेरेसे प्रीति करता है, दिययी जवोसे, स्त्रीस़े, 
तसे और मित्रसे प्रीति नही करता, दया छोकमें प्रयोजनमात्र 
।सक्ति करता है वह समदर्शी प्रशान्त और साधु है । 

(३) जो इच्तियोको तृप्तिके लिये परिश्रम करता हैं उसे हम 
च्छा नही मानते ; क्योकि यह शरीर भी आत्माको क्लेशदायी हैँ । 

(४) जब तक सावू आत्मतत्त्वको नही जानता तव दक वह 
ज्ञानी है। जब दक यह जीव कर्मकाण्ड करता रहता है तव तक सद 
'मॉका शरीर और सन द्वारा आत्मासे बन्‍्च होता रहता है। 

* (५) गुणों बनुसार चेष्टा न होनेसे विद्यन्‌ प्रमादी हो, 
'्ञानी बन कर , मेघुनसुखप्रवान घरमें वसकर अनेक संतापोकों 
ग्रप्त होता है । 

:. (६) पुरुषका स्त्रीके प्रति जो कामभाव है यही हृदबक्की 
“ब् हैं। इसीसे जीवको घर, जेत, पुत्र, कुटम्व ओर पनते मोह होता है। 


डड 
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(७) जब हृंदयकी पग्रन्थिकों बनाये रखनेवाले मतका वन्धः 
शिथिल हो जाता हूँ तब यह जीव संसारसे छुटता हे और मुक्त होकः 
परमलोकको प्राप्त होता है । 

(८) जब सार-असारका भेद करानेवाली व अज्ञानान्वकारव 
नाश करनेवाली मेरी भक्ति करता हैँ और तृष्णा,सुख दु खका त्या' 
कर तत्त्वको जाननेकी इच्छा करता है, तथा तपक द्वारा सव प्रकार्खे 
चेष्ठाओंकी निवत्ति करता हैं तव मुक्त होता है। ५ 
(६) जीवोंको जो विषयोकी चाह है यह चाह ही अन्बकूप) 


समान नरकमे जीवको पटकती हूँ । 
| (१०) अत्यन्त कामनावाछा तथा नष्ट दुष्टिवाला यह जग, 
'अपने कल्याणके हेतुओको नही जानता हूँ । मे 
) (११) जो कुबृद्धि सुमार्ग छोड कुमाग्ंम चलता है उसे दयाग 
विद्वान कुमागेमे कभी भी नही चलने देता । 

! (१२) हे पुत्रो ! सब स्थावर जंगम जीवमात्रकों मेरे हे 
समान समझकर भावना करना योग्य है । 


ये सभी उपदेश जेनधर्मक अनुसार हे । इनमें नम्बर ४ का उप 
देश तो खास ध्यान देने योग्य है, जो कर्मकाण्डको वन्धका कार्र 
वतलाता हैं। जेनघर्मके अनुसार मन, वचन और कायका निरोध 
बिता क्मवन्धतसे छटकारा नही मिल सकता । किन्तु वंदिक 4 ॥ 
यह बात नही पाई जाती । शरीरक प्रति निममत्व होना, प्प्नसापे 
पूवंक तप करना, जीवमात्रको अपने समात समझना, कामवासनाद 
फन्‍्देम न फेसना, ये सब तो वस्तुत.जेवधर्म ही है। अत' श्रीमद्भागवततः 
अनुसार भी श्रीऋषभदेवर्स ही जेनधर्मका उद्गम हुआ ऐसा स्प८ 
ध्वनित होता हूँ। अन्य हिन्दू पुराणोमे भी जैनवर्मकी उत्तत्तिः 
सम्बन्ध प्राय इसी प्रकारका वर्णन पाया जाता है ।- ऐसा एक 
ग्रन्थ अभी तक देखनेमे नहीं आया, जिसमे वर्धमाद या पास्वेनाथ 
जेनघर्मकी उत्पत्ति बतलाई गई हो । यद्यपि उपलब्ध पुराणसाहित 
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य. महावीरके बादका ही है, फिर भी उसमे जैनधर्मकी चर्चा होते हुए 
[| महावीर/या पारवेनाथका नाम तक नही पाया जाता। इससे भी 
ही वातकी पुष्टि होती है कि हिन्दू परम्परा भी इस विपयम एक 
यू है कि जेनधर्मक संस्थापक ये दोनों नही है । 

7 इसके सिवा हम यह देखते हे कि हिन्दू धर्के अवतारोमे अन्य 
रासतीय धर्मोंके पूज्य पुष्य भी सम्मिलित कर छिये गये है, यहाँ 
कल कि ईंस्वी पूर्व छठी झताच्दीमे होने वाले वुद्धको भी उतमें 
एस्मिलित कर लिया गया है जो बौद्धधर्मके संस्थापक थे किन्तु उन्हीके 
। मकालोन वर्धमात या महावीरको उसमें सम्मिलित नहीं किया हैं, 
क्षोकि वे जेनधर्मके सस्थापक नही थे। जिन्हे हिन्दू परम्परा जेनधर्मका 
श्थापक मानती थी वे श्रीऋषभदेव पहलेसे ही आठवे अवतार माने 
| थे। यदि श्रीबुद्धकी तरह महावीर भी एक नये धर्मके संस्थापक 
२ ते तो यह सभव नहीं था कि उन्हें छोड दिया जाता। अत उनके 

[गम्मिलित न करने और ऋषभदेवक आठवें अवतार माने जानेसे भी 
४ बातका समर्थन होता है कि हिन्दू परम्परामे अति प्राचीनकालसे 
र ध्यभदेवको ही जैनधर्मके सस्थापकर्क रुपमें माना जाता है। यही 
बह है जो उनके तथा उनके वादमे होनेवाले अजितनाथ और अरिप्ट- 
एम नामके तीथ्थडूरोका निर्देश यजुर्वेद्ं मिलता है। 

4 ऐतिहासिक सामग्री 


४ इस प्रकार जेन और जैनेतर साहित्यसे यह स्पष्ट है. कि भगवान 

'दृषभदेव ही जैनधमके आद्य प्रवर्तक थे। प्राचीन शिलालेखोसे भी 
थे हू बात प्रमाणित है कि श्रीऋषभदेव जैनघर्मके प्रथम तीर्थडूर थे 
» और भगवान महावीर के समयमे भी ऋषभदेवकी मूर्तियोकी पूजा जैन 
* गैंग करते थे। मधुराके कड्भाली नामक टीलेकी जुदाईमें डावटर 
#हररकों जो जेन शिलालेख प्राप्त हुए वे करीब दो हजार वर्ष प्राचीन 
शर्छः और उनपर इन्होसिथियन (॥000-5एंगए४7 ) राजा कमिष्क 
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हुविष्क और वासुदेवका सम्वत्‌ है। उसमें भगवान ऋषभदेवक 
पूजाके लिये दान देनेका उल्लेख है। छाटूघ ते वी। 

श्रीविसेण्ट' ए० स्मिथका कहना हैँ कि 'मथुरासे प्राप्त सामग्र। 
लिखित जेन परम्परा समर्यनर्मे विस्तृत प्रकाश डालती हे ओर जैनो 
धमकी प्राचीनताके विषयमें अकादय प्रमाण उपस्थित करती हे।“तर्थो: 
यह बतलाती है कि प्राचीन समयमे भी वह अपने इसी रूपमे मौजूद था ' 
इंस्वी सन्‌ के प्रारम्भमे भी अपने विशेष चिह्लोके साथ चोबीस तीर्थ 
ड्भूरोंकी मान्यतामे दृढ़ विश्वास था । 

इन शिलालेखोसे भी प्राचीन और महत्त्वपूर्ण शिलालेख सण्डों* 
गिरि उदयगिरि (उड़ीसा) की हाथी गुफासे प्राप्त हुआ हैँ जो जेरी 
सम्राट खाखेलने छिखाया था । इस २१०० वर्षक प्राचीन जेर। 
शिलालेखस स्पष्ट पता चछता हे कि मगधाधिपति पृष्यमित्रक 
पूर्वाधिकारी राजा नन्द कलिंग जीतकर भगवात श्रीऋषमद्देवर्कीः 
मूत्ति, जो कलिगराजामोकी कुलक्रमागत बहुमूल्य अस्थावर सम्पत्ति." 
थी, जयचिह्ल स्वरूप छे गया था । वह प्रतिमा खारवेलने नन्‍्दरा'* 
जाके तीन सो वर्ष वाद पुष्य॑मित्रसे श्राप्त की । जब खाखवेलने मगब, 
पर चढाई की और उसे जीत लिया तो भगधाधिपति पृष्यमित्रर 
खारेलको वह प्रतिमा लौटाकर राजी कर लिया। यदि जेनधमंक' 
आरम्भ भगवान महावीर या भगवान पाश्वनाथके द्वारा हुआ होते 

तो उनसे कुछ ही समय बादकी या उन्तके समयकी प्रतिमा उन्ही, 
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ती। परन्तु जब ऐसे प्राचीन शिलालेखमे आदि तीर्ष छुरकी प्रति- 
का स्पष्ट और प्रामाणिक उल्लेख इतिहासके साथ मिलता हु तो 
नना पड़ता है कि श्रीऋषभदेवके प्रथम जन तीथे डर होनेकी सान्य- 
में तथ्य अवश्य हे । 

अब प्रइन यह है कि वे कब हुए ? 

ऊपर बतलाया गया है कि जैन परम्परा अनुसार प्रथम जेन 
घैंड्भूर श्रीऋषमदेव इस अवसपिणीकालके तीसरे भागमे हुए, भर 
|ब उस कालका पाँचवाँ भाग चल रहा है अत उन्हें हुए छाखों करोड़ों 
पे हो गये । हिन्दू परम्पराके अनुसार भी जब ब्ह्माने सृष्टिके 
एरस्भमें स्ववभू मनु और सत्यरूपाकों उत्पन्न किया तो ऋषभदेव 
नर्स पाँचवों पीढीमें हुए। और इस तरह बे प्रथम सतयुगके अन्तमें 
!ए। तथा अब तक २८ संतयुग दीत गये हैं । इससे भी उनके 
[मियकी सुदी्घंतका अनुमान ऊुगाया जा सकता हैं । अतः जैन- 
मेंका आरम्भकाछ बहुत प्राचीन है। भारतव्ष' में जब आरयोका 
परागमसन हुआ उस समय भारतमे जो द्रविड सभ्यता फौली हुईं थी, 
स्तुत वह जैन सभ्यता ही थी। इसीसे जेन परम्परामें बादको जो संघ 
रायम हुए उनमें एक द्रविड्सघ भी था। 
। २-भीऋषभदेव 
! कालके उक्त छ भागोमें से पहले और दूसरे भागमे न कोई धर्म 
डोता है, न कोई राजा और न कोई समाज । एक परिवारमें पति और 
पत्नी ये दो ही प्राणी होते हे। पासमें छंगे वृक्षोत्रे, जो कल्पवृक्ष कहे 
ज्ञात हैं उन्हें अपने जीवनके लिये आवश्यक पदार्थ प्राप्त हो जाते हैं, 
इसीम वे प्रसन्न रह वे प्रसन्न रहते हे। मरते समय एक पुत्र और एक पुत्नीको जन्म 
१ १ भेजर जनरल जे सी आर फर्लाग महोदय अपनी ॥6 9807 80 
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[ 
देकर वे दोनो चल बसते है। दोनो बालक अपना-अपता अंगठा चसक - 
बड़े होते है भर बड़े होनेपर पति और पत्नी रूपसे रहने लगत है 
तीसरे कालका वहुभाग बीतने तक यही क्रम रहता है गौर इसे भोग 
भूमिकाल कहा जाता हें-; क्योंकि उस समयके मनृष्योका जीवः 
भोगप्रधान रहता है। उन्हें अपने जीवन-निर्वाहक लिये कुछ भी उद्योग 
नहीं करना पड़ता । किन्तु इसके बाद परिवतंत प्रारम्भ होता हे 
धीरे-धीरे उप्र वृक्षोत्रे आवब्यकताकी पूतिके छायक सामान मिलन 
कठिन हो जाता हे और परस्परमे ज्लगड़े होने लगते है। तब चौदः 
मनुबोंकी उत्पत्ति होती हे । उनमेसे पाँचवाँ मनु वक्षोंकी सीमा निर्धा 
रित कर देता हैं। जब सीमापर भी ज्षगड़ा होने लगता है तो छठव॑ 
मनु सीमाके स्थानपर चिह्न बना देता है । तब तक पशुओसे %।+ 
लेना कोई नही जावता था और त उसकी कोई आवश्यकता ही भी | 
किन्तु अब भावश्यक होनेपर सातवाँ मनु घोड़ेपर चढ़ना वरयरह सिखाता 
हैं। पहले माता पिता सन्तानको जन्म देकर मर जाते थे । किन्तु अब 
ऐसा होना बन्द हो गया तो आगेके मनु वच्चोंके छालन-पालन आदिका 
शिक्षण देते हें । इधर-उघर जानेका काम पड़नेपर रास्तेमें नदिया 
पड़ जाती थी, उन्हें पार करना कोई नही जानता था। तब बारहवां 
मनु पुल, नाव वर्ग रहके द्वारा नदी पार करनकी शिक्षा देता है। 

-' पहले कोई अपराध ही नही करता था, अत दण्डव्यवस्थाकी भी 
आवश्यकता नहीं पड़ती थी । किन्तु जब मनुष्योकी अ।नरवकाता' 
पूर्तिमें बाघा पड़ने ऊूगी तो मनुष्योमे अपराध करतेकी प्रवृत्ति भी 

हो गई । अत. दण्डव्यवस्थाकी आवश्यकता हुई। प्रथम 

। पाँच सनुओके समय केवर 'हा कह देना ही अपराधीके लिये काफी 
होता था । वादको जब इतनेसे काम नही चलातो 'हा' ,मब ऐसा 
काम मत करना यह दण्ड निर्धारित करना पड़ा । किन्तु जब इंतनेंसे 
भी काम नही चला तो अन्तके पाँच कुलकरोंके समयर्मे 'धिवकार' पद 
कौर जोड़ा गया । इस तरह चौदह मनुओतने मनुष्योकी कठिनाइयोंको 
दूर करके सामाजिक व्यवस्थाका सूत्रपात किया। 


३ जैनदर्भ 


चौदहवें मनुका दाम नाभिराय था। इनके समयमे उत्पन्न होने 
छे बच्चोका नाभिनाल अत्यन्त रूम्वा होने लगा तो इन्होने उसको 
गठना वतलाया । इसीलिये इतका नाम नाभि पड़ा । इनकी पत्नीका 
7म्र सरदेवी था। इससे श्रीऋषभदेवका जन्म हुआा । यही ऋषभदेव 
स युगमें जैनधर्मक आधद्य प्रवृतक हुए । इनके समयमें ही ग्राम नगर 
ग़दिकी सुव्यवस्या हुई इन्होने ही लोकिक शास्त्र और लोकव्यव- 
ग्रकी शिक्षा दी ओर इन्होंने ही उस धमकी स्थापना की जिसका 
पूल अहिसा है । इसीलिये इन्हे जादि ब्रह्मा भी कहा गया है । 

जिस समय ये गर्ममें थे, उस समय देवताओते स्वणंकी वृष्टि की 
पसल्य इन्हें 'हिरण्यगरम' भी कहते हे । इनके समयमे प्रजाके 
प्ामने जीवनकी समस्या विकट हो गई थी, क्योकि जिन वृक्षों लोग 
अपना जीवन निर्वाह करत आये थे वे छुप्त हो चुके थे और जो नई 
वनस्पतियाँ पृथ्वीमें उगी थी, उनका उपयोग करना नही जानते थे। 
तब इन्होने उन्हें उगे हुए इक्कुदण्डोसे रस निकाल कर खाना सिखलाया। 
इसलिये इनका वश इश्ष्बाकु वसके नामसे प्रसिद्ध हुमा, जौर ये उसके 
आदि पुरुष कहराव । तथा 'प्रजाको कृषि, जसि, मपी, शिल्प, वाणिज्य 
और विद्या इन घट्कर्मों से आजीविका करना बतलाया। इसलिये 
इन्हें प्रजापति भी कहा जाता है । सामाजिक व्यवस्थाको घलानेंके 
लिये इन्होने तीन वर्गोकी स्थापना की । जिनको रक्षाका भार दिया 

१ 'पुरगामपट्टणादी छोगियसत्य च छोयववहारों। 

धम्मों वि दयामूलो विधिम्मियो आदिवह्ोण (८5० शा 


| ३ 'हिसप्यवृष्टिरिष्यानूद्‌ गर्भस्‍्थेशपि यदस्त्वयि। 
हिरप्पगर्म हत्युच्चेगीवाणगीविसे त्वतः ॥ २०६ 
आकन्तीलरस प्रीत्या वाहुल्येन त्तयि प्रयो । 
प्रजा प्रभो यतस्तप्मादिदवाकुरिति फीत्य॑ंस्े॥ २१० ॥ 
| “-त्ं० 5, हरि० पु०। 
३ भ्रजापदि्द प्रयमं विजीवियु- शणास कृष्यादिसु कर्मेसु प्रजाः' 
ु स्वचं० स्तो० 


++त्रि० सा०। 


इतिहास १: 


गया वे क्षत्रिय कहलाये। जिन्हें खेती, व्यापार, योपालन आदि के 
कार्यमें नियुक्त किया गया वे बेश्य कहलायें। और जो सेवावत्ति 
करनेके योग्य समझे गये उन्हें शद्र नोम दिया गया । 


भगवान ऋषभदेवकें दो पत्लियाँ थी--एक का नाम सुनन्दा 
थ। और दूसरीका तल्दा | इनसे उनके सौ पूत्र और दो पुत्रिय 
हुई । बड़े पुत्रका नाम भुरत.था। यही भरत इस युगरमें भारतवर्षके 

। प्रथम चक्रवर्ती राजा हुए। 


एक दिन भगवान ऋषभदेव राजसिहासनपर विराजमान थे 
राजसभा लगी हुईं थी और नीलांजना नामकी अप्सरा नृत्य कर रह 
थी। अचानक नृत्य करते करते नीलाजञ्जनाका घरीरंपो्ते हो गंगा 
इस आकस्मिक घटनासे भगवानका चित्त विरक्‍त हो उठा। तुरन्त 
सब पुत्रोको राज्यमार सोप कर उन्होने प्रव्रज्या ले ली और ह्‌ 
माह की समाधि छगाकर खड़े हो गये । उनकी देखादेखी और भी 
अनेक राजाओने दीक्षा ली | किन्तु वे भूख प्यासके कष्ठकों न सह 
सके और भ्रष्ट हो गये। छ माहके बाद जब भगवानकी समाएि 
भंग हुईं तो आहारके लिये उन्होंने विहार किया। उनके प्रशान्र 
नर रूपको देखनेके लिये प्रजा उमड़ पड़ी। कोई उन्हें वस्त्र भें: 
करता था, कोई भूषण भेंट करता था, कोई हाथी घोड़ें लेकर उनक 
सेवामें उपस्थित होता था। किन्तु उनको भिक्षा देनेकी विधि को 
नही जानता था। इस तरह घूमते-घूमते ६ माह और बीत गये । 

इसी तरह घुमते-घूमते एक दिन ऋषभदेव हस्तिनापुरमें ज 
पहुँचे । वहाँका राजा श्रेयांस बडा दावी था । उसने भगवान्‌का १९ 
सत्कार किया। आदरपूर्वक भुगवानको प्रतिग्रह करके ७च्चाक्षत॑५ 
बेठाया, उनके चरण धोये, पूजन की और फिर नमस्कार क९ 
बोछा--भगवन्‌ ? यह इक्षुरस प्रासुक है, निर्दोष हे इसे आप शव 
करें | तब भगवानने खड़े होकर अपनी अज्जलिमें रस लेकर पिया 
उस समय लोगों को जो आनत्द हुआ वह वर्णनातीत है । ११॥ 


४ जेनपघर्म 

हु आहार वैशाख शुक्ला तीजके दिन हुआ था । इसीसे यह तिथि 
क्षय तुतीया कहलाती है । आहार करके भगवान फिर वनको चले 
ये और जात्म ध्यानमें लीन हो गये | एक वार भगवान 'पुरिमताल 
गरके उद्यानमें ध्यानस्थ थे। उस समय उन्हें केवल ज्ञानकी प्राप्ति 
ईं। इस तरह 'जिन' पद प्राप्त करके भगवान बड़े भारी समुदायके 
तय घर्मोपदेश देते हुए विच्रण करने लगे। उनकी व्यात्यान सभा 
प्मवसरण' कहलाती थी । उसकी सबसे बड़ी विशेषता यह थी कि 
उसमें पशुओं तकको धर्मोपदेश सुननेके लिये स्थान मिलता था और 
सह जैसे भयातक जन्तु शान्तिक साथ बैठकर धर्मोपदेश सुनते थे । 
प्रगवान जो कुछ कहते थे सवकी समझमे आ जाता था। इस तरह 
प्रीवनपयन्त प्राणिमात्रको उनके हितका उपदेश देकर भगवान ऋप- 
प्रदेव कंछास पदेतसे मुक्त हुए। वे जेनधर्मके प्रथम तीये डर थे। हिन्दू 
।राणोमें भी उनका वर्णण मिलता हैं। इस युगमे उनके द्वारा ही जैन- 


जज 


पमेंका आरम्भ हुआ। जा फ 

| ३-जेनधमके अन्य प्रवर्तक 

* “भगवान ऋषभदेवक पदचात्‌ जैनघर्मके प्रवतंक २३ तोथेडूर और 
'ुए, जिनमें से दूसरे अजितनाथ, चोथे अभिनत्दननाथ, पाँचवे समति- 
तथ और चौदहवें अनन्तनाथका जन्म अयोध्यानगरीमे हुआा। तीसरे, 
रंभवदेवका जन्म श्रावस्ती नगरीमे हुआं। छठे पद्मप्रभक्ा जन्म 
गेगैशास्थीमे हुआ । सातवे सुपाष्वंनाथ औौर तेइंसवे पाश्वंदराथका 
नम वाराणसी नयरी (बनारस) में हुआ । आठवे अन्द्रप्रभका 
हरन्‍्म चंद्रपुरीमे हुआ । नौवे पृष्पदन्तका जन्म काकन्दी नगरीमे 
ईईमा । दसवें शीतलताथका जन्म भहलपुरमे हुआ । ग्यारहवे श्रेया- 
'सैनाथका जन्म सिहपुरी (सारनाथ) में हुआ। वारहवें वासूपूज्यका 
[ल्म चम्पापुरीमें हुआ। तेरहवे विमलताथका जन्म कपिला नयरीमें 
(जगा। पत्कहवें धर्मंनाथका जन्म रलपुरमें हुआ । सोलहकेझान्तिनाथ, 
उवतरहवें कुन्युनाय झोर अठारहवें जरनायका जन्म हस्तितागपुरमें 
हे 


इतिहास 


हुआ। उच्नीसवें मल्छिताथ और इक्कीसवे नमिनाथका जन्म “ ५. 
पुरीमे हुआ। बीसवे मुनिसुद्रतनाथका जन्म राजगृही नगरीमे हुआ 

इनमेसे धर्मंनाथ, अरनाथ और कुत्युताथका जन्म कुरुवंशमे हुठ 
मुनिसूत्रतनायका जन्म हरिवश्ञम हुआ ओर शेषका जन्म इक्ष्वाकुवंइ 
हुआ । सभोने अन्तमे प्रव्रज्या लेकर भगवान ऋषभदेवकी तः 
तपरुचरण किया और केवल ज्ञानको प्राप्त करके उन्हीकी तरह ध 
पदेश' किया और अन्तमे निर्वाणकों प्राप्त किया । इनमेसे भगव 
वासुपृज्यका निर्वाण चम्पापुरसे हुला और शेष तीय॑डूटयोका निव| 
सम्मंदशिखरसे हुआ। अन्तिम तीन तीर्थ छ्ूरोंका वर्णन आगे पढिये 


भगवान नेमसिनाथ 


भगवान मेमिवाथ बाइसव तीर्थद्धर थे। थे श्रीक्षण्णके चर 
भाई थे। शौरीपुर वरंश अन्धर्केटष्णिक दस पुत्र हुए। सबसे ४ 
पुत्र॒का नाम सेमुंद्रविजय और सबसे छोट पुत्रका नाम वसुदेव था 
समुद्रविजयके घर नेमिनाथने जन्म लिया और वसुदेवर्क घर श्रीकृष्णने 
जरासच्च के भयसे यादवेंगेण श्ौरीपुर छोड़कर द्वीरंका नगरीमे जाव 
रहने ऊूगे । वहाँ जुनागढक राजाकी पुत्री राजमतीसे ननिच यब 
विवाह निश्चित हुआ। बेंड़ो घूम-धामक साथ वारात जूनायढ़के निन 
पहुँची। नेमिनाथ बहुतसे राजपुत्रोकं साथ रथमे बेठे हुए जासपासः 
जओमभा देखते जाते थे । उनकी दृष्टि एक ओर गईं तो उन्होने देर 
बहुतसे पशु एक बाड़ेमे बन्द हैँ, वें निकलना चाहते हू किन्तु निकरनेः 
कोई मार्य नही हैं। भगवानने तुर्त सारथिको रथ रोकसने* 
आदेश दिया और पृूछा--ये इतने पशु इस तरह क्‍यों रोके ६ 
है। नेमिनायकों यह जानकर बड़ा खेद हुआ कि उनकी वारातमें ज 
हुए अनेक राजाओके बातिथ्य सत्कारके लिये इन पशुओंका वध कि 
जानेवाला हैँ औौर इसी लिये वे वाड़मे बन्द हे। नेमिनाथर्क दया 
हृदयको बडा कष्ट पहुंचा । दे वोले--यदि मेरे विवाहके निमित्त 
तने पजुओंका जीवन संकटमें है तो घिक्कार हे ऐसे विवाहकों। 3 


हल (१) झ्वताम्बर मान्यताके अनुसार भगवान महावीरकी माता न 
चेटककी बहिन थोी। तथा सहावीरका विवाह मी हुलाथा। 


जैवधर्म 


दू विवाह नही करूँगा। वे रथसे तुर्त नीच उतर पड़े और मुकुट और 
[गवकों फेंककर वत्तकी ओर चल दिये। वारातमें इस समाचारके फलते 
२ कोहराम मच गया। जूनागढके अन्त पुरमे जब राजमतीको यह्‌ 
(माचार मिला तो वह पछाड़ खाकर गिर पड़ी। बहुत छोग नेमि- 
को लोटानेके लिये दौडे, किन्तु व्यू । वे पासमे 32208 गिरनार 
प्रहडपर चढ़ गये और सहस्राम्र वनमें भगवान ऋषभदेवकी तरह सब 
#रिधान छोडकर दिगम्बर हो मात्मध्यानमे लीन हो गये भर केवल- 
प्‌ को प्राप्तकर 'गिरमारसे ही निर्वाण छाम किया। 
हे भगवान पाइवनाथ 
| भगवान पाइबेनाय २३ वें तीथेडूर थे । इनका जन्म जाजसे लगभग 
री हजार वर्ष पहले वाराणसी नमरीमें हुआ था। यह भी राजपुत्र 
१। इनकी चित्तवृत्ति प्रारम्भस्त ही वेराग्यकी ओर विशेष थी। माता- 
'पिताने ने कई बार इनसे विवाहका प्रस्ताव किया किन्तु उन्होंने सदा हँस- 
फर टाल दिया । एक वार ये गंगाके किनारे घम रहें थे। वहाँपर 
कुछ तापंसी आग जलाकर तपस्या करते थे। ये उनके पास पहुंचे और 
बोले---इन लक्कडो को जछाकर क्यो जीवहिसा करते हो ।' कुमारकी 
जात सुनकर तापसी बडे झल्लाये और बोके--'कहाँ हें जीव ?' तब 
कुमारन तापसीके पाससे कुल्हाड़ी उठाकर ज्यो ही जरूती हुई छकडीकों 
बेचीरा तो उम़मेंसे वाय और नागिनका जलता हुआ जोडा निकला। कुमार- 
से उन्हें मरणोन्मुख जानकर उनके कानमें मूलमत्र दिया और दुखी 
म्होक़र चले गये । इस घटनासे उनके हृदयको बहुत बेंदना हुई। 
उजीवनकी अनित्यताने उत्तक चित्तवो और भी उदास कर दिया कौर हे 


अकेला पा 
?२्जहुमारत में भी लिया है-- 
युगे यूगे महापुण्प दृष्यते द्वारिका पुरी) 
अवतोर्णों. हरियंत्र प्रभासशशिमूषण.]! 
रेबतादो जिनो वेमियुंगादिविमलाचले। 
ऋणषीणामाश्रमादेव मव्तिमागेसथ . क्ोरणम ।) 
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राजसखको विलाजञ्जलि देकर प्रन्नजित हो गये । एक बार | 
जअहिच्छेतके वनमे ध्यानस्थ थे। ऊपरसे उनक पूर्देजन्मका बरी को।५ 
देव कही जा रहा था। इन्हें देखते ही उसका पूवंसचित वेरभा ९ 
अडक उठा। वह उनके ऊपर इंट और पत्थरोकी वर्षा करने ७पथ/»। 
जब उससे भी उसने भगवानके ध्यासमे विध्च पडता न देखा तो #66- 
लाधार वर्षा करने लूगा। आकाशमे मेघोने भयानक रूप घारण क' 
लिया, उनके गर्जनतर्जनसे दिल दहलते लगा। पृथ्वीपर चारो जो 
पानी ही पानी उमड़ पडा । ऐसे घोर उपसगंके समय जो नाग औ५ 
नागिन मरकर पाताल लछोकमे घरणेन्द्र और पद्मावती हुए थे, वे अपः 
उपकारीके ऊपर उपसर्ग हुआ जानकर तुरन्त आये । पद्मावती 
अपन मुकूटके ऊपर भगवानकों उठा लिया और घरणनद्ध 
सहस्रफणवाले सपंका रूप घारण करके भगवानके ऊपर अपनों 
फण फंला दिया और इस तरह उपद्रवर्स उनकी रक्षा की। उसी सम 
पाइवेनाथको केवल ज्ञानकी प्राप्ति हुई, उस वेरी देवने उनके न रू 
सीस नवाकर उनसे क्षमा याचता की । फिर करीब ७० वर्ष 
जगह-जगह विहार करके घर्मोपदेश करनेके वाद १०० वर्षकी उम्रमे 
वे सम्मेद शिखरसे निर्वाणको प्राप्त हुए। इन्हीके तामसे आाज.सम्मे 
दशिख़र पर्वत 'पारसनाथहिल कहलाता हँ। इनकी जो मूर्तियां 
जाती हें, उनमे उक्त घटनाके स्मृतिस्वरूप सिर॒पर सर्पका फन बना 
हुआ होता हैं। जैनेतर जनतामे इनकी विश्येष ख्याति हैे। 4. 
कही तो जैनोका मतलब ही पाश्वंनाथका पूजक समझा जाता है। | 
पर भगवान महावीर । 
भगवान महावीर अन्तिम तीर्थेद्धूर थे। लगभग ६०० ई० 
पू० विहार प्रान्तर्क कुण्डलबुर नगरके राजा सिद्धार्थके घरमे उनक 
जन्म हुआ। उनकी माता' त्रिश॒ला बेशालीनरेश राजा चेटककी पुत्री 


] 
(१) झ्वेताम्बर मात्यताके अनुसार भगवान महावीरकी माता त्रिशछा 
चेटककी बहिन थीं। तथा महावीरका विवाह भी हुआ था । है 


घर जैनघर्म 


बवागे । महावीरका जन्म चत्र गुक्‍ला त्रयोदशीक दिन हुआ था। इस 
तकोन भारतवर्षमे महावीरकी जयन्ती बडी धूमसे भनाई जाती हैं । 
कोहहावीर सचमुचमें महावीर थे। एक वार बचपनमे ये अन्य वारूकोके 
।चतय खेल रहे थे। इतनेमे अचानक एक सर्प कहीसे आ गया और 
बकोतकी ओर झपठा । अन्य बालक तो डरकर भाग गये किन्तु महा- 
एड़णैरने उसे निमंद कर दिया। महावीर जन्मसे ही विद्येप ज्ञानी थे। 
रघांक वार एक मुनि उतको देखनेके लिये आये ओर उनके देखतें ही 
नकुनिके चित्तमें जो शास्त्रीय गकाएँ थी वे दूर हो गई । जब महावीर 
डे हुए तो उतके विवाहका प्रश्न उपस्थित हुआ, किन्तु महावीरका 
भंत्त तो किसी अन्य ओर ही छगा हुआ था। उस समय यज्ञादिकका 
पैन हैँत जोर था और यज्ञोमे पशु-वलिदान बहुतायतस होता था। बेचारे 
३ (क पशु धमंके नामपर वलिदान कर दिय जाते थे और 'वेदिको हिंसा 
'वृर्तासा तन भव्ति' को व्यवस्था दे दी जाती थी। करुणासागर महावीरक 
'हरागवोतक भी उन मूक पशुओंकी चीत्कार पहुँची और राजपुत्र महा- 
मरी रका हृदय उनकी रक्षाके लिये तड़प उठछा। धर्मके नामपर किये 
ब्ोतीनेवाले किसी भी ऋृत्यका विरोध कितना दृष्कर है यह वतलानेकी 
(जारी वेश्यकता नहीं । किन्तु महावीर तो महावीर ही थे । ३० वर्षकी 
पु अमे उन्होनें घर छोडकर वनका मार्ग लिया और भगवान ऋषभदेवकी 
स्वीरी तरह प्रव॒ज्या लेकर ध्यानस्थ हो गये । 
गैने महावीरके जन्म आदिका वर्णन करनेवाली कुछ प्राचीन गायाएँ' 
नह गलती हे जिन है जिनका भाव इस प्रकार हे-- 
लि १ “सुरमहिदोच्चुदकप्पे भोग दिव्वाणुभागमणमूदों। 
आ5 पुप्फूत्तणामादो विमाणदों जो चुदो सतो॥॥ 
ना लक ये योवविहीणाणि हरूद्धपरमाऊ | 
तन्म आसाढजोप्हपक्ले छठ्ठीए_ जोणिमुव्यादो ॥ 
कुण्डपुरपुरवरिस्सरसिद्धत्यक्लत्तिबस्स पगाहबुछे । 


ञ्ा तिसिलाए देवीए देवीसदसेवमाणाए ॥ 
तरा अच्छित्ता णवमासे अटृठ य दिवसे चइत्तसियपक्से। 
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जो देवोक द्वारा पूजा जाता था, जिसने अच्यत्त कल्प नाम 
स्वगमें दिव्य भोगोको भोगा, ऐसे महावीर जिनेन्द्रका जीव कुछ व “ 
वहत्तर वर्षकोी आयु पाकर, पुष्पोत्तर नामक विमानसे च्यूत होक ९ 
आसाढ जुक्ला पण्ठीक दिन, कुण्डपुर नगरके स्वामी सिद्धार्थ क्षत्रिय 
घर/नाववंशमे, सेकड़ो देवियोसे संवित त्रिशल्‍ा देवीके गर्भमें आया 
झौर वहाँ नौ माह आठ दिन रहकर चंन्न शुक्ला भ्योदरशीकी रात्रि 
उत्तराफाल्यूवी नक्षत्रके रहते हुए महावोरका जन्म हुआ । न 
““अअट्ठाइंस वर्ष सात माह और बारह दिन तक देवोके द्वारा कि 
गये मानुंषिक अनुपम सुखको मोगकर जो आभिनिबोधिक ज्ञॉन 
प्रतिबद्ध हुए, ऐसे दवपूरजित महावीर भगवानने पप्ठोपवासके सा* 
मार्गगीषं कृष्ण देशमीक दिन जिनदीक्षा ली | ९ 
7 शारहवंय पाँच माह और पन्द्रह दिन पर्यन्त छत्मस्थ अवस्था 
विताकर (तर्पस्यों करके) रत्नवयसे शुद्ध महावीर भगवानने जम्भि। 
ग्रांमंके बाहर ऋजुकूछा नदीके किनारे सिलापट्टकें ऊपर पष्ठोपवासर 
साथ आतापन योग करते हुए, अपराक्लुकालमे, जब छाया पादप्रमार 
थी, वेशाख शुक्ला दसमीके दिन क्षपक श्रेणिपर आरोहण किया थी 
चार घातिया कर्मोका नाग करके केवल ज्ञान प्राप्त किया। 
तेरसिए रत्तीए जादत्तरफंगूणीए. ढु॥ 
मणुवत्तणसुहमतुल देवकय सेविकण वासाहं। 
अट्ठावीस सत्त ये मासे दिये ये बोरसमा]। 
आमिणियोहियव्‌द्धों छट्ठेण ये मग्गसीसवहुलाए। 
दसमीए णिफ्खतों सुरमहिंदों णिक्खमणपधुज्जो! 
यमइय छद्दुमत्यत्त वारसचासाणि पचमासे य। 
पण्णारसाणि दिणाणि ये ततिरदणसुद्धों महावीरो॥ 
उजुकूलणदीतीरे जमियगामे वहि. सिलछावदटे। 
छदठठणादावंत अमधरण्ह पादछायाएं॥। 
चइसाहजोग्हपक्खे दसमीए._ सवयसेढिमाझरुढो। 
हतूण थाइकम्म केवछणाथ समावण्योवा 


० जैनवर्म 
केवल ज्ञान प्राप्त कर लेनेके बाद भगवान महावीरने ६६ 
(नतक मौनपूर्वक विहार किया, क्योकि तवतक उन्हें कोई गणघर- 
णका-संघका धारक, जो कि भगवानक उपदेशोको स्मृतिम रखकर 
नका सकलत कर सकता, नहीं मिला था। विहार करत करते 
हावीर मगघ देशकी राजधानी राजगृहीमे पधारे ओर उसके बाहर 
पपुलाचछ पर्वृतेपर छहरे । उस समय राजगृहीमे राजा श्रेणिक 
नी चेंलनाक साथ राज्य करते थे। 
वहीपर आसाढ़ शुक्ला पूणिमा, जिसे गुरुपुणिमा भी कहते हे, 
दिन 'इन्द्रभति नामका गोतमंगोत्रीय वेद-वेदागर्मे पारगत एक शील 
पन ब्राह्मण विंद्वान जीव अजीव विषयक सन्देहको दूर करनेके ल्यि 
हावीरक पांसे आयां। और सन्देह दूर होते ही उसने महावीरेंके 
गदमुंलेमें जिनदीक्षों ले ली और उनका प्रधान गणघर वन गेया। 
सके बाद ही प्रात कालमें भगवान महावीरकी प्रथम देशना हुई। 
ऐसा कि प्राचीन गायाओमें लिखा हें-- 
पचबेलपुरम (पाँच पव॑तोस शोभायमान होनेके कारण राज- 
[हीको पच॒शलयुर या पंचपहाडी भी कहते हे) रमणीक, नाना 


३ १ गोत्तेण गोदमो विष्पो चाउन्वेंय-सड्गवि। 
णामेण इृदभूदिति सीहव वम्हपृत्तमों ए 
“पंवछा १ ख०, पृ० ६५। 
२ 'पचसेलपुरे रम्मे विउले पब्वदुत्तमे | 
णागादुमसमाइण्णे देवदाणवव दिदे ॥ 
महावीरेणत्यो कहिमो भवियलोयस्स | 
“>पवृव० १ ख०७, पृ० ६१। 

३ 'इवेताम्बर साहित्यमें भी छिखता है कि महावीरके प्रथम समवसरणमें 
हल देवता ही उपस्थित थे, कोई मनृष्य नहीं था इससे घर्मतीर्थंका प्रवर्तन- 
उरहावीरदा प्रथमोपदेश वहां नही हो सका । महावीरकों केवलज्ञानकी प्राप्ति 
दनके चौर्ष पहरमे हुई थी। उन्होने जब यह देखा कि उस समय मध्यमा नगरी 
(पतमान पायापुरो) में सोनिलायं प्राह्मणके यहाँ यज्नविषयक्र एक बडा भारी 


कु आन 
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प्रकारक वृक्षोसे व्याप्त और देव-दानवोसे बन्दित विपुलनामक पर्वेतप 
महावीरने भव्यजीवोको उपदेश दिया । षि 

'वर्बके' प्रथम मास जर्थात्‌ श्रावणमासमें, प्रथम पक्ष अर्थात्‌ कृष्ण » 
पक्ष में, प्रतिपुदाके दिन, प्रात काकक समय, अभिजित नक्षत्रके उद/ 


रहते हुए धर्ंतीथंकी उत्पत्ति हुईं।.. 7 पे 
“इस प्रकार जिनश्रेष्ठ महँ।वीरेने लगभग ४२वर्षकी अवस्थामें रा ५ 
हेंष और भयसे रहित होकर अपने धर्मका उपदेश दिया । ध 


भगवा महावीरन तीस वर्षतक अनेक देश-देशान्तरोमे विहा 
करके धर्मोपदेश दिया । जहाँ पहुँचते थे वही उन्तको उपदेश-स+ 
लरूग जाती थी, औौर उसमें हिंस्र पशु तक पहुंचते थे और जातिगर० 


वनम---»»५+9ममम कर 3७५७ +न»न--नन-»»»+++९७५»>.॥मजम०० 
घामिक प्रकरण चल रहा है, जिसमें देश देशान्तरोके वड़ें-बडे विद्वान्‌ आम 
होकर आये हुए हे तो उन्हें यह प्रसग॒ अपूर्व छामका जान पडा। और उन्हों 
यह सोचकर कि यज्ञर्मे आये हुए ब्राह्मण प्रतिवोधको प्राप्त होगे और रे 
घंतीर्थके आधार स्तम्भ बनेंगे, सन्ध्या समय ही विहार कर दिया और * 
रातो रात १२ योजन चलकर भध्यमाके महासेननामक उद्यानमें पहुँचे, ज 
प्रात कालसे ही समवसरणकी रचना हो गईं। इस तरह व साख सुदी ११ पृ 
दूसरा समवसरण रचा गया उसमें महावीर भगवानन एक पहर तक वि 
किसी गणवरकी उपस्थितिके ही धर्मोपदेश दिया । इसकी खबर ५ + 
इन्द्रमुति आदि अपने शिष्योके साथ समवसरणमें पहुँचे ओर शका क्षनाष 
करके शिष्य वन गये । वादको वीरप्रभुनि उन्हें गणघर पदपर नियुक्त 7 
दिया। इस द्वितोय समवसरणके वाद महावीरने राजगृहकी ओर प्रस्थान किय 
जहाँ पहुँचते ही उनका तृतीय समवसरण रचा गया और उन्होंने नरक 
वही विताया /--अमण भगवान महावीर, पू० ४-७३ | 
१ 'वासस्स पढममासे पढ़मे पदरखम्हि साव्ण बहुले। 
पाडिवदपुव्वदिवसे तित्युप्पत्ती दु अभिजिम्हि॥ 
-धब० १ ख०, पु० ६३। 
२ णिस्ससयकरो वीरों महावीरों जिजृत्तमो। 
रागदोसमयादीदो घम्मतित्यस्स फारमओो 
«ज० घव० १ ख०, १० ७३१ 


र्‌ जेनपर्म 


एताकों छोड़कर शान्तिसे भगवानका उपदेश सुनते थे । इस तरह 
भेवाव काशी, कोशछ, पंचाल, कलिग, कुरुणांगछ, कम्वोज, वाल्हीक, 
हस्वु, गाघार आदि देशोमें विहार करते हुए अन्त्में पावा' नयरी 
बिहार) में पधारे। और वहाँसे कार्तिक कृष्णा चतुदशोकी राभिमें 
र्थात्‌ अमावस्याके प्राठ:कालमें सर्योदयसे पहले मुक्तिलोभ किया ! 
सा कि लिखा हे-- _ 
7 उनतीस वर्ष, पाँच मास और बीस दिनतक ऋषि, मुचि, यति 
बोर जनगार इन चार प्रकारक मुनियो और बारह गयो अर्थात्‌ 
भाओोक साथ विहार करनेके पश्चात्‌ भगवान महावीरने पावा नगरसे 
तिक कृष्णा चतुर्दशीक दिन स्वाति नक्षत्रके रहते हुए, राचिक समय 
पष अधोति कमेंरूपी रजकों छेदकर निर्वाणकों प्राप्त किया । 
। फमानमें जो दीर निर्वाण सम्वत जनोमें प्रचलित है, उसके अनु- 
हु परे७ई० पू०्म वीरका निर्वाण हुआ माना जाता हूं) कुछ 
चीन जेन-प्रन्थोमें जझकराजासे ६०५ वर्ष ५ मास पहले वोरके 
शर्वाण होनेका उल्लेख मिलता हैं। उससे भी इसी कालकी पुष्टि 
ह। 
। ₹ पुज्यपाद सचेत संस्कृत निर्वापभक्तिमें छिखा है-- 
'बापुरस्य वहिरुश्नतभमिदेशे पश्मोत्पछाकुछबता सरसा हि मंध्ये। 
["ैदधसानजिनदेव इति प्रेतोतो निर्याणमाप भगवान प्रविवतपाप्मा॥रुथा 
व्‌ अर्य--पावापुरके वाहर स्थित, और कमछोसे व्याप्त सरोवरक्े बीचमें, 
नेतत न मिदेशपर कर्मोंका नाथ करके भगवान्‌ महादीरने निर्वाण यम किया। 
२ “वाठापपत्तोत॑पच ये मासे ये बीस दिवसे थ। 
चउविह अणगारेहि य दारहदिणेहि (गर्मोहि) विहृरित्ता ॥ 
पच्छा पावाणयरे कत्तियनासत्म किण्डचोहसिए। 
सादीए रात्तीए मेत्तर॒यं छेत्त णिलयाओ॥ भा! 
“+ज० घव० सं०, १,१० ८११ 
हे 'दिब्वाणं वीरजिणं छव्बाततदेसु पंचवरिसेस। 
पणमामेसु गदेखु उंजादों सगणिमों अहवात६४६६॥7 
“-त्रि० प्र०। 


इतिहास 


४--भगवात्र सहावीरके पदचात्‌ 
जेनधर्मकी स्थिति 

भगवान महावीरके सम्बन्धर्में जेन और बोद्धसाहित्यसे जो कु * 
«भनकारी प्राप्त होती है, उसपरसे यह स्पष्ट पता चलता है 
प्रहवीर एक महापुरुष थे, और उस समयके पुरुषोपर उनका मार 
सिक और आध्यात्मिक प्रभाव बडा गहरा था। उतन्तके प्रभाव * 
दीघेदुष्टि और निस्पृहताका ही यह परिणाम हें जो आज भी जेर 
धर्म अपने जन्मस्थान भारतदेशमें बना हुआ है जव कि बौद्धघ 
शताब्दियो पूर्व यहाँसे लुप्त-सा हो गया था। 

भगवान महावीरका अनेक राजघरानोंपर भी गहरा प्रभाव था 
भगवान महावीर ज्ञातृवशी थे और उनकी माता लिच्छवि गणतत्रा 
प्रधान चेटककी पुत्री थी। इंसासे पूर्व छठी झताब्दीमें पूर्वीय भारतर 
लिच्छवि राजवश महान और शक्तिगाली था। डा० याकोवीने लिख 
हैं कि जब चम्पा्के राजा कुणिकने एक बड़ी सेचार्क साथ राज 
चेटकपर आक्रमण करनेकी तेयारी की तो चेटकने काशी आऑं 
कौशलके अट्ठारह राजाओको तथा लिच्छवि और मल्लोको बुलाय 
और उनसे पूछा कि आप छोग कुणिककी माँग पूरा करना चाहते । 
अथवा उससे लडना चाहते हे ” महावीरका निर्वाण होनेपर ६ 
घटनाकी स्मृत्तिमें उक्त अट्टारह राजाओने मिलकर एक महोत्सव ' 
मनाया था। ५ 

इससे स्पष्ट हैं कि उस समयके प्रमुख राजबण प्रत्यक्ष य 
परोक्ष रूपसे महावीरसे प्रभावित थे । 

इसके सिवाय भगवान महावीर॒के ग्यारह प्रधान शिष्य 
जिनमे मुख्य गौतम गणधर थे। भगवान महावीरक परचात्‌ उच् 
शिष्योमेसे तीन केवल ज्ञानी हुए--गौतम गणघर, सुधमास्वामी 4 
जम्बू स्वामी | तथा इनके पदचात्‌ पाँच श्रुतकेवली हुए--विष्णु, न 
सिर, अपराजित, गोव्घेन भर भद्ग॒बाहु । अन्तिम श्रुत केवली #दवना 


पड जैनवर्म 


गधमे दुर्भिक्ष पड़नेपर एक बड़े जेन संबके साथ दक्षिण देशको 
ये, जिसके कारण तमिल बर कर्नाटक प्रदेशर्मे जेबधर्मका 
सार हुआ। 

अत. भगवान महावीरक पण्चात्‌ जेनघर्की स्थितिका परिचय 
रानेके लिये उसे दो भागोगे वाँट देना अनुचित न होगा--एक 
त्तर भारतमें जेनवर्मकी स्थिति और दूसरा दक्षिण भारतमें जनछमें- 
री स्थिति । 


हद 
तब 
पर ] 


उत्तर भारतम जेनघर्म 
उत्तर भारतके विभिन्न प्रान्तोमें जनघमंकी स्थित्ति तथा राज- 

(रानोपर उसके प्रभावका परिचय करानेसे पूर्व पूरी स्वितिका विहं- 
ग़वलोकन करना बनुचित्त न होगा । 
| विभिन्न वौद्ध इतिहासज्ञोके कथनसे पत्ता चलता हैं कि वुद्ध 
नर्वाणकें पदचात्‌ प्रथम छतीम उत्तर भारतक विभिन्न स्थानोमें जब 
श्रेग प्रमुख थे | चीनी यात्री हुएनत्साग ईंस्वी सन्‌ को सातदी णतीमे 
प्रारत जाया था। वह अपने यात्रा विवरणमें नालन्दाक विहारका 
पर्णन करते हुए लिखता हे कि एक निम्नेन्ध (जेन) साधुने जो ज्योतिष 
वच्याका जानकार था, नये भवनकी सफलताकी भविष्यवाणी की थी । 
*ससे प्रकट है कि उस समय मगघ राज्यमें जन धर्म फुंछा हुजा था । 
जैनधर्मकी उन्नतिका सूचक दूसरा मुल्य प्रमाण अशोककी प्रसिद्ध 
गीषणा है, जिसमें निम्रेल्थोंको दाव देनेकी जाज्ञा हैं। जो दतलाती हें 
'के अशोकक समयमें जेन-जो पहले लिम्नेन्चके नामसे स्यात थे योग्य 

गन जाते थे तथा इतने प्रभावशाली थे कि जद्योक की राज्यघोषणामें 
“उनका मुल्य रूपसे लिर्देश करना जावच्यक समझा गया । 
। उत्तर भारतस्ें जेनधर्मकी उन्नतिको दुप्टिसे कॉलियका नाम 
[ उल्लेखनीय हैं। ईंस्‍्वी पूर्व दृतरी शताव्दीका प्रसिद्ध खारवेल शिल्- 
उख कलिममें जेनघर्मकी प्रयतिको प्रमाणित करता है। श्री रगा 
( वामी आयंगरके मतादुसार वौद्धवर्मक प्रचारक प्रति अशोकने 
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उत्साह दिखल्यूत्रा उसके फलस्वरूप जेतघर्मका केन्द्र मगधसे उठकर 
कलियग चला गया जहाँ हुएनत्सागके समयतक जनघर्म फैला हुआ था। ,५ 
खारवेल शिलालेखकी तरह ही प्रसिद्ध मथराक शिलालेख प्रकट ५ 
करते हूँ कि इंसाकी प्रथम शताब्दीसे बहुत पहलेसे मथुरा जैनधर्मकांश 
एक मुख्य केच्र था । पं 
इस प्रकार भगवान महावीरके निर्वाणके पदचात्‌ लगभग पाँच 
शताब्दियों तक जेनधर्म उत्तर भारतक विभिन्न प्रदेशोमे बडी तेजीकप 
साथ उन्नति करता रहा। किन्तु सातवी झताब्दीके परचातृ। 
उसका पतन प्रारम्भ हो गया । 
आगे उत्तर भारतके प्रत्येक प्रान्तमे भगवान महावीरके ५।८क 
जनघम्मकी स्थितिका परिचय कराते हुए ऐसे राजवशो और प्रमुख 
राजाओका परिचय कराया जाता हे, जिन्होंने जेनधर्मको अपनाया 
या जिनके साहाय्यसे जेनधर्म फूला और फछा। उससे पहले उत्तर 
भारतक प्रारभिक इतिहासका विहगावलछोकन कराना अनुचित न होगा ४ 
भगवान सहावीरक समयमे मगधघके सिहासनपर शिशुनाग वशी' 
राजा विम्बसार उपनाम श्रेणिक विराजमान थे। उनका उत्तरा- 
घिकारी उनका पुत्र अजात शत्रु ( कुणिक) हुआ। अजात अचुने' 
अपने नाना चेटकर्क राज्यपर आत्रमण करके वशाली तथा लिच्छवि 
देशोको मगधके साम्राज्यमे मिला लिया और राजयहीके स्थानपर 
वेशालीको राजवानी बनाया। अजात शत्रुके पुत्र उदयनने पाटली- 
पुत्र॒को मगवकी राजवानी बनाया;। इस वश राज्यच्युत होनेपर नत्द- 
वशका राज्य हुआ गौर चन्द्रगुप्त मोर्यने नन्दोका सिंहासन छीन लिया ।| 
चन्द्रगुप्तक बाद उसका पुत्र विन्दुसार गद्दी पर बेठा। और 
विन्दुसारके बाद उसका पुत्र अशोक पदासीन हुआ । अश्ोकर्के बाद 
उसके चार उत्तराधिकारी और हुए। अन्तिम मौर्यसम्राट वृहद्रथको 
' उसके सेनापति पुष्यमित्रने मारकर सिंहासनपर कब्जा कर लिया और 
इस तरह शुंगवशका राज्य हुआ | 


ए्‌६ जेनघर्म 


अभी पुष्यमित्र मबध्क सिहासनपर जम भी न पाया था कि उसे 
ऐे प्रबल शत्रुओका सामता करना पडा--उत्तर पश्चिमीय सीमा 
ग़न्तसे मनीद्दने उसके राज्यपर आक्रमण कर दिया और दक्षिणसे 
फलिगराज खाखेलने । तीसरी पीढीके बाद शुगवश भी समाप्त हों 
एया। उसके बाद आगन्ध्रोका राज्य हुआ जो दक्षिणी थे। इंसाकी 
वोषी शताब्दीक प्रारम्भ आन्ध्रोके एक अधिकारीनें ही जिसका 
ताम या उपाधि गुप्त थी, गुप्तवंशकी नीव डाली । अस्तु, अब प्रक्षत 
विषय पर आइये । 
१ बिहारमें जेनधर्म 
बिहार तो भगवान महावीरकी जल्मभूमि, तपोभूमि और निर्वाण 
भूमि होनेके साथ-साथ कार्यमूमि भी रहा हे । वहाँके रॉजधरानोसे 
महावीर भगवानका कौट्म्बिक सम्बन्ध भी था। फलत' उनके समयमे 
और उनके वाद भी वहाँ जेनधरमंका अच्छा प्रसार हुआ और कई 
राजाओ और राजघरानोने उसे अपनाया, जिनमेंसे कुछका परिचय 
इस प्रकार है--- * 
2 राजा चंटक रध्ट 
जैनसाहित्यमे देशालीके राजा चेटककी बडी ख्याति पाई जाती 
हैं। इसके कई कारण हे । प्रथम तो यह राजा भगवान भहावीरका 
“महान उपासक था, दूसरे भगवान महावीरकी माता देवी त्रिदवला 
राजा चेटककी पुत्री थी । राजा चेटकर्के आठ कन्याएँ थी और उस 
समयके प्रमुख राजघरानोमे उनका विवाह हुआ था । सिन्धुसौवीर 
देशका राजा उदयन, अवन्तीनरेश प्रद्योत, कौशाम्वीका राजा शतानीक, 
'चम्पाका राजा दधिवाहन, और मगघका राजा श्रेणिक (विबसार) 
'यें सब राजा चेटकर्क जामाता थे । जनसाहित्यमे कुणिक और बौद्ध: 
साहित्यमें अजातशत्रुक नामसे प्रसिद्ध मगधसम्राट तथा जन, बौद्ध 
'और ब्राह्मण सम्प्रदायके कथासाहित्यमें प्रसिद्ध वत्सराज उदयन, 
दोनो चेटक राजाके सगे दोहित थे। राजा चेटक भारतके तत्कालीन 
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गणसत्ताक राज्योमेसे एक प्रधान राज्यके नायक थे। वे जैन श्रावः 
थे, उन्होने प्रतिज्ञा ले रखी थी कि वे जैनके सिवा किसी दूसरेसे अपन 
कन्याबोका विवाह न करेंगे। इससे प्रतीत्त होता हैं कि उक्त सब राज 
घराने जेनधमंको पाछते थे। राजा उदयनको तो जैनसाहित्यः 
स्पष्ट रूपसे जेनश्लावक बतलाया है । उदयनकी रानीने अपने महलः 
!' एक चेत्यालय बनवा लिया था और उसमे प्रतिदिन जिन भगवानर्क 
पूजा किया करती थी । पहले राजा उदयन तापसघमियोका सक 
था पीछ धीरे-धीरे जिन भगवानके ऊपर श्रद्धा करने लगा था। 
स्व० ड० याकोवी लिखते हे कि चेंटक जेनधर्मका महार 
आश्रयदाता था। उसके कारण बशाली जेनधर्मका एक सरक्षणस्थान 
बना हुआ था । इसीसे बौद्धोंने उसे पाखण्डियोका मठ बतछाया है 


राजा श्रेणिक 
> (ई० पृ० ६०१--५५२) 
भारतक इतिहासमें बहुत प्रसिद्ध मगवाधिपति राजा विम्बसारः 
जैनसाहित्यमे श्रेणिकके नामसे अति प्रसिद्ध हैं। यह राजा पहले बोद्ध' 
भगवानका अनुयायी था । एक बार किसी चित्रकारन उसे एक 
राजकन्याका चित्र भेट किया । राजा चित्र देखकर मोहित हो गया । 
चित्रकारसे उसने कन्याके पिताका नाम पूछा तो उसे ज्ञात हुआ कि वह्‌ 
वेशालीक राजा चेटककी सबसे छोटी पुत्री चेलना है। श्रेणिकने राजा ' 
चेटकरसे उसे माँगा किन्तु चेटकने यह कहकर अपनी कन्या देनेंसे 
इन्कार कर दिया कि राजा श्रणिक विधर्मी है और एक विधघर्मीको 
| ' हे अपनी कन्या नही दे सकता । तव श्रेणिकके बडे पुत्र अमयकुमारने 
कोशलूयूवंक चेलनाका हरण करके उसे अपने पिताकों सौंप दिया। 
दोनो प्रेमपूर्वक रहने ऊूगे । घीरे-घीरे चेलताके प्रयत्तसे राजा श्रेणिक 
जैनवर्मकी ओर आक्ृष्ट हुआ ओर भगवान महावीरका अनुयायी हो 
गया। वह महावीरकी उपदेश-सभाका मुख्य श्रोता था। जैन 
शास्त्रोके प्रारम्भमे इस बातका उल्लेख रहता हैं कि राजा श्रेणिक्के 


स्८ जनपम 


पूछनेपर भगवानने ऐसा कहा । श्रेणिकके चेलनाने कुणिक (अजातगत्रु ) 
नामका पुत्र हुआ । जब कुषिक मगबके सिंहासन पर बैठा तो उसने 
अपने पिता श्रेणिककों कैद करके एक पिजरेमें बन्द कर दिया । एक 
दिन कुणिक अपने पुत्रको प्यार कर रहा था। उसकी माता चेलना 
उसके पास बेठी हुई थी। उसने अपनी मातासे कहा---/माँ ! जैसा 
में अपने पुत्रकों प्यार करता हूँ, क्या कोई अन्य भी अपने पुत्रकों वसा 
प्यार कर सकता है । यह सुनकर चेलनाकी आँखोमें आँसू जा गये । 
कुणिकने इसका कारण पूछा तो चेंलना बोढी--परत्र ! तुम्हारे 
पिता तुम्हें वहुत प्यार करते थे। एक वार जब तुम छोटे थे तो वुम्हारे 
हाथकी अंगुलीमें बहुत पीडा थी। तुम्हें राजिको नोद नहीं आती थी। 
"तब तुम्हारे पिता तुम्हारी रक्त और पीवर्स भरी हुई बँगुलीकों अपने 
| मुँहमें रखकर सोते थे क्योंकि इससे तुम्हें जान्ति मिलती थी । यह 
सुनते ही कुणिकको अपने कार्यपर खेद हुआ जौर वह पिजरा तोइ- 
।कर पिठाकों वाहर निकालनेक लिये कुल्हाड़ा लेकर दोडा। राजा 
। श्रेणिकने जो इस तरह बाते हुए कुणिकको देखा तो समझा कि यह्‌ 
मुझे मारने आ रहा हैं। अत कुणिकक पहुँचनेके पहले ही पिजरेमें 
।सिर मारकर मर गया । आजसे ८२ हजार वर्ष बाद जब पुत्र 
* तीर्थ छुर होने प्रारम्भ होये तो राज श्रेणिक जेनधर्मका प्रवम तीर्थ- 
डूर होगा ।* 
अजातमत्रु 
(५५२-५१८ ई० पू०) 

:.. वद्यपि वौद्धसाहित्यमें भजातगत्रुक बौद्धपर्म अंगीकार करनेका 
£ उल्लेख मिलता है, तथापि खोज करनेसे प्रतीत होता हैं कि अजातत्र 
। जैनधर्मकी तरफ अधिक आकर्षित थचा। हु 
|. स्व० डा० याकोवी जेनतृत्रोकी प्रस्तावनामें लिखते हे--.. 

अजातमबुने अपने राज्यक प्रारम्भकालमे वौद्धोकी तरफ कोई 
( सहानुभूति नहीं दिखलाई थी। किन्तु बुदधके निर्वाणसे ८ वर्ष 


के उमा हटाजड 
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पहले वहू बुद्धका आाश्रयदाता बना था। किन्तु उस समय वह 
सद्भावनापूर्वक बौद्धधर्मानुय्रायी वना था, यह तो हम नहीं मान' 
सकते । कारण यह है कि जो मनुष्य खुली रीतिसे अपने पिताका ' 
खूनी था तथा अपने तानाके साथ जिसने छडाई छड़ी थी वह मनुष्य* 
अध्यात्मज्ञानक लिये बहुत उत्सुक हो यह असंभव हैं। उसके घर्म-। 
परिवर्तेत करनेका क्या उद्देश्य था इसका हम सरलता अनुमान 
कर सकते है । बात यह है कि उसने अपने चाना वेशालीक राजाके' 
' साथ युद्ध किया था। यह राजा महावीरका मामा (नाना) था जोर' 
जैनोका संरक्षक था । इसलिये इसक ऊपर चढ़ाई करनेके कारण 
अजातशञत्रु जनोकी सहानुभूति खो वेठा। इससे उसने जेनोके प्रति-९ 
स्पर्धी बौद्धोकि साथ मिलनेका निश्चय किया था । ५ 
आगे डा० याकोवी लिखते हे--- ! 
अजातणत्रु एक तो वेशालीको जीतनेमें सफल हुआ था, दूसरे: 
उसने तन्‍्दों और मौ्योंके साम्राज्यका पाया खडा किया था। इस 
' प्रकार मगध साम्राज्ययी सीसा बढनेसे जेन और बौद्ध दोनों 
धर्मोके लिये नया क्षेत्र खुल गया था । इससे वे दोनो तुरन्त ही। 
उस क्षेत्रमे फंछ गये । जब दूसरे सम्प्रदाय स्थानीय और ज. ।बी! 
महत्त्व प्राप्त करके ही रह गये तब ये दोनो धर्म इतनी बड़ी सफलता ' 
भाप्त करनेमें समर्थ हुए थे । इसका मुख्य कारण अन्य कुछ 
नही, केवल यह मंगलकारी राजनैतिक संयोग था । 
हमारे मतसे जेनो और बौद्धोकी सफलताका कारण कदर 
राजनतिक संयोग नही. था, किन्तु फिर भी वह एक प्रवक्त कारण अवश्य 
था। अस्तु। 
नन्‍्दवंश 
(ई० पुृ० ३०५) 
उदायोके बाद मगधके सिहासनपर नन्दवंशका अधिकार हुमा । 
महाराज खारवेलके शिलालेखसे पता चलता हे कि महाराज नन्‍दने 


५३० जेनघर्म 


अपने राज्यकालमे किंग देशपर चढाई की थी | और वह किये 
राजधरानेसे श्रीऋषभदेवकी प्रतिमा उठाकर छे गये थे। इस घटनाके 
३०० वर्ष वाद कलिगाधिपति खारबेलने जव मगधपर घढाई करके उसे 
भ्रीत लिया तो मगधाधिपति पुष्यमित्रने वह प्रतिमा खारवेलकों छोटा- 
कर उसे प्रसन्न कर लिया । एक पृज्य वस्तुका इस प्रकार ३०० (बर्ष 
क एक राजपरानेमे सुरक्षित रहना इस बातका साक्षी हैं कि 
न्दवशमे उसकी पूजा होती थी । यदि ऐसा न होता ओर नन्दवश 
निधर्मका विरोधी होता तो उक्त मूर्ति इस प्रकार सुरक्षित नही रहती। 
द्राराक्षत नाटकमें भी यह उल्लेख है कि चाणक्यने नत्द राजाक मत्री 
क्षसकों विव्वास देकर फाँसनेके लिये अपने एक चर जीवसिद्धिको 
पणक बनाकर भेजा था । बोर क्षपणकका अर्थ कोषग्रन्योगे नर्स 


व साधु पाया जाता है। अत नन्दका मत्री राक्षस जेन था और 
जा नल्द भी सम्भवत जेन था। 


भौयंसम्राट चन्द्रग॒ुप्त 
(६० १० ३२० ) 

मौयय समराद चन्द्रगुप्त जन थे। इनके समयमे मगधमे १२ वर्षका 
कर दुभिक्ष पड़ा था। उस समय ये अपने पुत्रकों राज्य सौंपकर अपने 
गुरु जनाचार्य भद्दवाहुकें साथ दक्षिणकी ओोर चले गये थे | और 
धव्या करते हुए बारह वर्ष परचातू चन्द्र गिरि परवृतपर मृत्युको 
त हुए थे। इस घटनाके पक्षमे अनेक प्रमाण पाये जाते है। अति 
गन जैनग्रव्य तिलोयपण्णत्तिमें लिखा ह--- 

मुकुटधारी राजाभोम अन्तिम चन्द्रगुप्तने जिनदीक्षा धारण की | 
फ पदचात्‌ किसी मुकुटधारी राजाने जिनदीक्षा नहीं छी । 

पहले इतिहासश्ञ इस कथनकी सत्यतामे विद्वास करनेकों 
र नही थे । किन्तु जब मंसूर राज्यमे श्रवणवेणछ नामक 
के चन्गिरि पर्वतपरके लेख प्रकाशमे आये तो इतिहासनोको 


है पृ० १४६॥ 
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उसे स्वीकार करना पडा। छेविस राइसने सर्व प्रथम इन शिला 
लेखोंकी खोजकी और उनका अनुवाद करके विद्वानोके लिये उन्हे 
सुलभ बना दिया । उनके इस मतका कि चन्द्रगुप्त जन था और 
वह दक्षिण आया था, मि० थाँमस जंसे प्रमुख विद्वानोने जोरः 
समर्थन किया ! 'जेन धर्म अथवा अशोकका पूर्व घर्म' जीषक अपर 
ठेखमे वह कहते है --चद्धगुप्त जेन था' इस वातको लेखकोने स्वाभा 
विक घटनाके रूपसे लिया हें और उसे इस रूपमे माना है जैसे वह एव 
ऐसी सत्य घटना हैं, जिसके लिये न तो किसी प्रमाण की आवश्यकता हं 
और न प्रदर्शन की । इस घटताक छेख्य प्रमाण अपैक्षाक्ृत प्राचीन हूं 
और स्पष्ट रूपसे सन्‍्देह रहित हे । क्योकि उनकी सूचीमे अश्ोकक 
नाम नही है। अश्योक अपने दादा चन्द्रगुप्ससे बहुत अधिक शक्ति 
णाली था और जेन लोग उसके सम्बन्ध सयुक्तिक ढगस यह दाव 
कर सकते थे कि वह जन धर्मका प्रवल समर्थक था । कही अशोक 
अपना धर्म परिवर्तत तो नही कर लिया था। मेगास्थिनीजकी सार्क्ष 
भी यही सूचित करती है कि चद्रगुप्तते श्मणोकी धामिक शिक्षाओक 
स्वीकार किया था और ब्राह्मणोके सिद्धान्तोको वह नहीं मानत 
था ।” इस प्रकारों साधारणतया विद्वान्‌ इस विपयमे एकमत हे वि 
चऋन्द्रगुप्त जेन था । 

चन्द्रगप्तने राज्य त्याग दिया था और वह श्रवणवेल गोलामे जैन 
साधु होकर मरा, इस बातका समर्थन स्व० डा० बी० ए० स्मिथन 
अपने 'भारतका प्राचीन इतिहास” नामक ग्रन्यक प्रथम सस्करणर 
किया था। चद्दरगृप्तकी मृत्युका उल्लेख करते हुए मि० स्मिथ कहर 
है कि--चन्द्रगुप्त छोटी अवस्थामें ही राजसिहासत पर बंठ गय 
था और चूँकि उसने कंवलू चोबीस वर्ष राज्य किया। अत ४८ 
वर्षकी अवस्थासे पूर्व अवश्य ही उसका मरण हो जाना चाहिये 





१ जर्नल आफ दी रायलरू सिरीज, लेख ८ । 
२ स्टढीज इन साउथ इन्डियन जैनिज्म, पृ० २२१। 
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इस प्रकार उसकी मृत्युके समयके विषयमें अनिश्चितताका वाता- 
न्वरण हैं। इतिहासभ हमें यह नही वतलाते कि वह केसे मरा । यदि 
ज्वह युद्ध-स्यलमें मरा होता या अपने जीवनके सुदिनोंमें मरा होता तो 

० इस घटनाका उल्लेख होता। लेविस राईसके द्वारा खोज निकाले 

लिये श्रवगवेलगोछाके शिलालेखोको अविश्वसनीय मानना जनोंकी 

रसमस्त परम्परा और उल्लेखोको अविश्वसनीय मावना हैँ । और 
क#एक इतिहासशक लिये इतनी टूर जाना बहुत अधिक आपत्तिजनक 
नहें। ऐसी स्थितिमें लेचिस राईसक साथ यदि हम यह विद्वास करें 
नकि चब्धशप्त जन अतोंकों घारण करके महान भद्गवाहुके साथ चद्ध- 
द्रसिरि पर्वत पर चला गया था--तो क्या हम गलती पर हें ?” 

- अपनी पुस्तकक दुसरे संस्करणमें स्मिथने अपने उक्त सतमे परिः 

व्तेन कर दिया था किन्तु तीसरे संस्करणमें उन्होंने अपनी भूल 
स्वीकार करते हुए लिखा-- 

९  'मुझे अब विश्वास हो चला है कि जेनोका यह कथन प्राय' 
मुख्य-मूल्य बातोमें यथार्थ है ओर चल्द्रगुप्त सचमृच राज्य त्याग- 
कर जन मुन्ति हुए थे 
'. स्व० के० पी० जायसवालते लिखा है --- 

कोई कारण नही है कि हम जैनियोके इस कथनको कि चद्धगुप्त 
अपने राज्यक अन्तिम दिनोमें जेन हो गया था ओर पीछे राज्य छोडकर 
जिन दीक्षा ले मुनिवृत्तिस मरणको प्राप्त हुआ, न साने । में पहला ही 
व्यक्ति यह माननेवाला नही हूँ ! मि० राइंसने, जिन्होने श्रवणवेलगोला- 
के शिलालेखोका अध्ययन किया हैं, पूर्ण हपसे अपनी सम्मत्ति इसी पक्ष- 
में दी हैं । और मि० वि० स्मिथ भी अन्त इसो मतकी बोर झुके है।. ५ 
सम्राट अद्योक 
( ई० पु० २७७ ) 
सम्राद्‌ अशोक चंद्गुप्त मोर्यका पौत्र था। जैन ग्रन्योधे इसके 
१ जनल भाफ्त दी विहार उठीसा रिसर्च मोसाबटी, लिल्द ३। 
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जैन होनेके प्रमाण मिलते हे । कुछ विद्वानोका मत' है कि अशोद 
पहले ज॑नधर्मका उपासक था, पीछे बौद्ध हो गया। इसमे एक अब ' 
यह दिया जाता हैँ कि अशोकर्क उन लेखो्में जिनमे उसक स्पप्टत 
बौद्ध होनेके कोई सकत नही पाये जाते, बल्कि जैन सिद्धान्तोके ह 
भावोका आधिक्य हे, राजाका उपनाम देवानापिय पियदसी' ५२ 
जाता हैं। देवनापिया विशेषत. ज॑नग्रस्थोमे ही राजाकी उपाधि 
पाई जाती हैं । पर अज्ञोकके २२'वे वर्षकी भावराकी अशस्पिम 
जिसमें उसके बोद्ध होनेके स्पष्ट प्रमाण हैँ, उसकी पदवी कवर 
'पियदर्सि' पाई जाती है, देवाना पिय' नहीं। इसी बीचसे वह जनर 
बौद्ध हुआ होगा। विद्वानोका यह भी मत' हे कि अशोकने अहिंसाव 
विषयम जो नियम प्रचारित किये थे वें बौद्धोकी अपेक्षा जन र 
अधिक मिलते हू । जेसे, वहुतसे पक्षियों और चौपायोका, जो वि 
न भोगमे आते है न खाये जातें हे, मारना वजित करना, केवल 
अनथथ भौर विहिसाके लिये जगलोको जलानेका निषेध करना और %६ 
खास तिथियो और पर्वोपर जीवहिसाको बन्द कर देना आदि। प्रो० 
कर्रूने, जो बौद्धशास्त्रोके बहुत बड़े अधिकारी विद्वान माने जाते रहे 
हूँ यह स्वीकार किया हे कि अशोककी राज्यनीतिमें बौद्धप्रभा' 
खोजने पर भी नही मिछता । उसकी घोषणाएँ, जो मितव्ययी जीवनसे 
सम्बद्ध हे--बौद्धोकी अपेक्षा जैन विचारोसे अत्यधिक मेल खाती हैं | 
सम्राट सम्प्रति 
(ई० पु० २२०) 

'सन्प्रति अशोकका पौत्र थ।। इसे जेनाचायय सुहस्तीने उज्जेनमे 
जैनघमंकी दीक्षा दी थी। उसके वाद सम्प्रतिने जनवधर्मक लिये वही 

१, इन्डियन ए टीक्वेरी, जिल्द ५ में । 

२, अरली फंथ आफ अशोक । 

३» देखों--भारतीय इत्तिहासकी रूपरेखा, पू० ६१६। 

जिनप्रभ॒सूरिने पाटलिपुत्र कल्प्रन्यम एक स्थानपर लिखा है-- 
"कुणालसूतुस्विखण्डभरताधिप. परमाहंतो अनाय्य॑देशेप्वपि प्रवतितश्रमण 
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मर किया जो अश्योकने वौद्धध्ंके लिए किया ! उत्तर पश्चिमके 
तायेदेशोंमे भी सम्प्रतिने जेनंध्ंके प्रचारक भेजे और वहाँ जन 
पबुओके लिये अनेक विहार स्थापित किये। अशोककी तरह उस 
। अनेक इमारते बनवाई ! राजपूताताकी कई जेल रचताएँ उसी- 
समयकी कही जाती है। कुछ विद्वानोका मत है कि जो शिलालेख 

व अगोकके नामसे प्रसिद्ध है, सम्भवत वें सम्प्रतिनें छिखवाये थे। 

इस प्रकार महावीर स्वामीसे लेकर चार सो वर्ष तक जेनपर्मी 
जा श्रेणिक और महाराज चद्धगुप्त मौर्य तथा उनकी सन्तानोके 
भयमे भारत और उसके बाहर भी जेनधर्मका खूब प्रचार रहा । 
पके बाद भोय साम्राज्यका हास होना प्रारम्भ हुआ और उसेके 
'न्तिम सम्राट वृहद्रथको उसके ब्राह्मण सेनापति पृष्यमित्रन मारकर 
जदण्ड अपने हाथमे ले लिया । इसने श्रमणोपर बड़ा अत्याचार 
क्या । उनके विहार और स्तूप नष्ट कर दिये । 

२. उड़ीता में जनधर्स ् 
कलिग चक्रवर्ती खाखेल 
( ई० पु० १७४ ) 

कलिगमें बहुत प्राचीत कालसे जेनधर्मकी प्रवृत्ति थी । ३० पु० 
/२४ के लगभग मगघसम्राट्‌ नन्‍्द कलिगको जीतकर वहाँसे प्रथम 
जनकी मूर्ति मगय के गया था। सम्राट सम्प्रतिके समय वहाँ चेदिवे- 
का पुत्र राज्य हुआ, इसो वजका प्रसिद्ध सम्राट्‌ खारवेल था । 
इहछिंग चक्रवर्ती महाराजा खारवेलको उस युगकी राजनीतिमे ते 
प्रधिक महत्वका व्यक्ति माना' जाता है । इनके हाथीणुम्फाम 
वहार सम्प्रति महाराजाघप अमवत्‌ ।” इसका भाव यह है कि कुषालका 
प्र महाराज सम्प्रति हुआ, जो भारतके तीन खण्डोका स्वामी था, उहंन्त 
प्रगवादका सक्त-जैन था और जिसने जवायय वेशोंग भी श्रमणो-जन समियो- 
को विहार कराया था। 3 ५ 

£ देसो--मारतीय इतिहानकी रूपरेखा, पू० ७१५। 
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गये शिलालेखका उल्लेख पहले किया गया है। उस लेखके अनुसा ४ 
खाखेल जन था। बल्कि उड़ीसाका सारा राष्ट्र उस समय मुख्यत 
जन ही था। स्व० के० पी० जायसवाल लिखते हे-- 

जेनधमंका प्रवेश उड़ीसामे शिज्वुनागवशी राजा नन्दवर्घनवों" 
समयमे हो गया था । खारवेलके समयसे पूर्व भी उदयगिरि पर्वतपर' 
अहंन्तोके मन्दिर थे, क्योंकि उनका उल्लेख खारवेलके लेखमें आय ' 
हैं। ऐसा प्रतीत होता हे कि खारवेलके समयमे जेतघर्म कई शत्ता' 
व्दियो तक उडीसाका राष्टीय धर्म रह चुका था। 

महाराजा खारवेलने १४५ वर्षकी अवस्थामें युवराज पद प्राप्त 
किया और २४ वर्षकी अवस्थामे इनका महाराज्याभिषेक हुआ ४ 
उसके बाद दूसरे ही वर्ष उसने सातकणिकी परवाह न करके पश्चिम 
देशको अपनी सेता भेजी और उस सेचाने मूषिक नगरको परास्ते 
किया । चौथे वर्ष खारवेलने फिर पश्चिमपर चढाई को | 
रठिकोके भोजक अपने मुकुट और छत्र-श्रृद्भार छोडकर उसके चरणो 
पर शुकनेको बाध्य हुए । वास्त्रीका यवनराजा एक भारी सेना 
मध्यदेशपर चढ आया। खारवेलने आगे बढ़कर दिमितको । 
भगाया। भध्यदेशस यवनोंको पूरी तरह खदेड़नेका श्रेय खारवेलको! 
ही हैं । वारहवे वर्षमे उसने पञजावपर चढ़ाई की। सातकर्णीकि 
राज्यपर दो चढाइयॉ करने और यवनराज दिमितको मध्यदेशसे, 
निकाल भगानेके बाद खारबेल अपने समयके सब भारतीय राजाओमे| 
प्रमुख माना जाने छगा। अभी तक उसने अपने देश कलिंगक पच्छिमी 
पडोसी राज्य मूपिक और महाराष्ट्रपर तथा उत्तर पडोसी राज्य! 
मगधपर चढाइयों की थी। अब उसने उत्तर और दव्खिनमें टूर दूर 
तक दिग्विजय करता शुरू किया | उसकी शक्ति भारतक अन्तिम 
छोरो तक पहुँच गई । बारहवे वर्ष उसने उत्तरापथर्क राजामोको त्रस्त 
किया। मगधपर चढ़ाई करके मगधक राजा पुष्यमित्रको परो गिर- 

१ ज० वि० उ० रि० सो० जिल्‍्द ३, पृ० डेंडेए व 5 
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जया । राज ननन्‍्दकी छ गई हुई कलिग जिनमूर्तिको स्थापित किया। 


महाविजयके [। ७8 । 
स महाविजयके बाद, जव कि घुंग और सातवाहन तथा उत्तरापयथके 


वन सव दव गये, खारबेलते जेनधर्मका महा अनुष्ठान किया । 
न्होने भारतवर्ष भरके जैच यतियो, जैन तपस्दियो, जेब ऋषियों 
गैर पडितोको बुढाकर एक धर्म-सम्भेलन किया। जेनसंघने खारवेलको 
महाविजयों' की पदवी्क साथ 'लेमराजा', 'भिखुराजा' और पर्मे- 
एजाकी पदवी दी । इसके समयमें जनघर्मका बड़ा उत्कर्प हुआ। 

इस शिलाछेखमें सं० १६४ दिया है, जिसे स्व० जावतवालते 
ग्ैयें सम्बत्‌ सिद्ध किया हे, जो कि महाराज चत्दरयुप्त मौयक राज्या- 
ऐहणकाल (ई० पू० ३२१) से चला होगा । एक स्वतंत्र राजाने 
परे राजाक चलाये हुए सम्बत्‌का उपयोग क्यो किया ? इसके उत्तरमे ' 
ग्रायसवालजीका कहना है कि चन्द्रगुप्त मोयेका जेन होना जेनप्रन्‍्थों 
व शिलालेखोंसे सिद्ध है। अत एक जेन राजाक चलाये हुए सम्वत्‌का 
दूसरा जेन राजा उपयोग करें तो इसमे आइचर्य क्या हे ! 

इस प्रकार विहार व उडीसामें महावीरके पण्चात्‌ भी जेनवर्म- 
का खूब उत्कष हुआ । ईस्वी ३०८ में पाठलछीपुत्र नयरके प्रास एक 
गाँवक छोटेसे राजा चद्धगुप्तकों लिच्छविवंस्ककी कत्या कुमारदेवी 
व्याही थी। यह लिच्छविवद वेरालीके राजा उसी चेटकका वंज् है 
जिनकी कत्याओते महावीर स्वामीक पिता राजा सिद्धार्थ और मगव- 
के राजा श्रेणिक वगेरहका विवाह हुआ था। चद्धग॒प्तने एसे महान 
वंशकी कन्यासे विवाह होनेंको अपना बहुत भारी गोरव माचा । 
वास्तवमें इस सम्बन्ध प्रतापसे ही वह महाराज हो गग। उसने 
अपने सिवकोपर छिच्छवियोंकी वेटीके नामसे अपनी स्त्रीकी भी मृति 
बदवाई। उसकी सन्ताच बड़े गवंसे अपनेको लिच्छवियोका दोहिम 
कहा करती थी। किन्तु चन्दरगुप्तने एक बौद्ध साबुके उपदेग्से बौद्ध 
धर्म ग्रहण कर लिया, और उतक पुत्र समुद्रग॒प्तने ब्राह्मणधर्म स्वीकार 
कर लिया। फिर भी ईं० सं० ६१६ सें_ आय चीनी यात्री हएनत्सागने 
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चंशाली, राजगृह, नालंदा और पुण्डवर््धनमें अनेक भिग्रनेन्थ साधुओंव 
देखा था। वह कलिग देशको ज॑नोका मुख्य स्थान कहता है। इसः 
स्पष्ट हें कि खारवेलक बाद भी इतने सुदीर्ध काछतक जैनधर्म कलिगर 
व॒ना रहा । सम्राद्‌ खारवेलके बाद ऐसा प्रतापशाली जन राज 
अन्य नही हुआ। यद्यपि जेनघर्म प्राय सभी राजवश्ोके समयमे फला 
फूला, भौर अनेक अन्य राजाओने उसे साहाय्य भी दिया, किन्तु जिन 
हम पूरी तरहसे जन कह सकें ऐसे राजा कम ही हुए । ॑ 
३. बड्भालमें जेनधर्म हे 
किन्ही विद्यावोकी दृष्टिसे जनधर्मका आदि और पवित्र स्थाः 
मगध और पदिचिम बंगाल समझा जाता हैं । एक सनय वाल 7 
बौद्धधर्मकी अपेक्षा जनधसंका विशेष प्रचार बतलछाया जाता है 
वहांके मानभूम, सिहभूम, वीरभूम और वर्देवान जिलोका वामकरए 
भगवान महावीर और उनके वर्बमान तामके आधारपर ही हुआ हूँ । जर॑- 
ऋमण जेनघर्म लुप्त हो गया तो बौद्ध घर्मने उसका स्थान ग्रहण किया 
बंगालके परिचमी हिस्सेमे जो सराक जाती पाई जाती है वह जे* 
श्रावकोंकी पूर्वस्मृति कराती हैँ । अब भी बहुतसे जैनमन्दिरोव 
ध्वंसावशेष, जेनमृतियाँ, शिलालेख वगरह जन स्मृतिचिक्त वगारूव॑ 
भिन्न-भिन्न भागों पाय जाते हैँ । श्रीयुत क० डी० मित्राकी खोजव 
फछस्वरूप सुन्दरवनके एक भागसे ही दस जंनमूतियाँ प्राप्त हुईं है 
बाँकुरा और वीरभूम जिलोमे अभी भी प्राय जन प्रतिमानोक मिलते 
का समाचार पाया जाता है। श्री राखलूदास वनर्जीने इस क्षेत्र 
तत्कालीन जैनियोका एक प्रधान केन्द्र बताया था। सन्‌ १६४८ में पूर्व 
बंगालक फरीदपुर जिलेक एक गाँवमे एक जनमूत्ति निकली थी जो 
फीट ३ इचकी हूं। बंगालके कुछ हिस्सोंमें विराट जैनमूर्तियाँ +<ण* 
मामसे पूजी जातों हैँ । वॉकुंडा, मानभूम वर्मरह स्थानोमें औ 
देहातोमे आजकरू भी जेनमन्दिरोके ध्वसावशेष पाये जाते हे 
मानभूममें पंचकोटक राजाके अधीनस्थ अनेक याँवोमें विधाल जेन 


जैनधर्म 


[वियोकी पूजा हिन्दू पुरोहित या ब्राह्मण करते है । वे भेरवके नामसे 
कारी जाती है, और नीच या शूद्र जातिक छोग वहाँ पगुवलि भी 
उरते हे। इन सब मूर्तियोके नीचे अब भी जेनलेख मिल्‍ जाते है । 
स प्रकारकी एक लेखयुक्त मूर्ति स्व० राखलदास बनर्जी पंचकोटके 
धहाराजाके यहाँसे ले गये थे । 
जशान्तिनिकेतनके आचार्य क्षितिमोहनसेन' लिखतें है--- 

५ रीक्षा करनेसे बंगालके धर्ममें, आचारमें और ब्तमे जैनवमंका 
गाव दृष्टिगोचर होता है। जैतोके अनेक य्द बंगालमें प्रचलित 
। प्राचीन वगाली लिपिके बहुतसे जब्द विशेष तोरसे युकताक्षर 


डे 
देवनायरीके साथ नही मिलते, परल्‍्तु प्राचीन जेनलिपिसे मेल खाते हैं । 
; ४ गुजरातमें जेनधर्म 
३... गुजरात साथ जेनधर्ंका सम्बन्ध बहुत प्राचीत हे। २२ वें 
तीर्थ छूर श्रीनेमितावने यहीके गिरवार पर्वत पर जिनदीक्षा रेकर 
युक्तिताभ किया था। यहाँकी ही वल्मी नगरीमें वीर निर्वाण 
उम्बत्‌ ६६३ में एकत्र हुए खवेताम्बर संघने अपने आगमग्रन्थोको 
“बवस्थित करके उनको लिपिवद्ध किया था। जैसे दक्षिण भारतमें 
'वेगम्बर जैनोका प्रावल्य रहा है, लगभग वसे ही गृजरातमे ब्वेता- 
वैबर, जनोंका प्रावल्य रह हैं। हि 
.  गुजरातमें भी अनेक राजवश जृदधर्मावलम्वी हुए हे। राष्ठ- 
आटोका राज्य भी गृजरातमें रहा हैं। गुजरातके संजान स्थानसे 
प्राप्त 22४ अमोघवर्ष प्रयमकी प्रशंसा की गइ है तथा 
हि गुरु श्रीजिनसेननें अपनी जयधवरूा टीकाकी प्रण॒स्तिमे 
&  ** विश्ववाणीका जैन सस्क्ृति अंक, पू० २०४ | 
२ अपटगं#पएा8 ० -09शापेत)४0 में लिखा है कि--बह 

शलूम नहीं कि जैदधर्मं गुजरातमें पैदा हुआ या कहीतसे जाया, किन्तु जहांतक 
जैमाराज्ञान जाता है यह प्रान्तइस पर्मेका वहुत उपयोगी घर व मुख्य 
आयाम रहा है।' हर 


० ना, 
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अमोघवर्षका उल्लेख गुर्जरनरेनत्न वामसे किया हैँ । इससे स्पप्ट 
कि अमोधवणते गुजरातपर भी आसन किया ओर उसके राज्यमे जने५ 
घर्मं खूब फूला फला। ए्‌ 

राष्ट्रकूटोके हाथसे तिकलकर गुजरात पश्चिमी चालक्योके अछि, 
कारसे चछा गया । फिर चावडावंशी वनराजने इसपर _,ल, 
अधिकार कर लिया। इस वनराजका छालनपालन एक जैनसाधुव 
देखरेखमे हुआ था । जिसके प्रभाव यह जनघर्मी हो गया । जः 
इस राजाने अणहिलवाडाकी स्थापना की तब उसमें जेनमत्रोका ३४ 
उपयोग किया गया था तथा इसने एक जंनमन्दिर भी उस नगर 
बनवाया था। चावड़ावंशसे निकलकर गुजरात पुन. चाल्क्योंके अर 
कारमे चला गया | ये लोग भी ज॑नघम पाछते थे । इनके 44९ 
राजा मूलराजने अगहिलवाड़ामे एक जेनमन्दिरका निर्माण करायाएँ 
भीम प्रथम समय उसके सेनापति विमलने आवबू पर्व॑तपर प्रा. , 
जेनमन्दिर बतवाया जिसे विमलूवसही' कहते हूँ । सिद्धराज जबकि 
बहुत प्रसिद्ध राजा हुआ है। इसपर जेनाचार्य हेमचन्द्रका बडा ५था। 
था । इसीके नामपर आचायेन अपना सिद्धहेंस व्याकरण रचा 
यद्यपि इसने जेनधर्मको अंगीकार नही किया, किन्तु आचायेके कहने, 
सिद्धपुरमे महावीर स्वामीका मन्दिर बनवाया और गिरनार पव॑तव॑, 
यात्रा भी की | 

जयसिंहक बाद कुमारपाल गुजरातकी राजगद्दीपर बेठा। ३८ 
पर हेमचन्द्राचायंका बहुत प्रभाव पडा और इसने धीरे-धीरे जनघर 
स्वीकार कर लिया। उसके बाद इस राजाने मांसाहार और कार 
भी त्याग कर दिया, तथा अपने राज्यमे भी पशुहिसा, मांसाहार औ 
मच्पानका निषषंध कर दिया। कस्ताइयोको तीस वपकी आय ५२०७ 
दे दी गई। ब्राह्मणोंकों यज्ममें पशुके बदके अनाजसे हवन क९ने५ 
जाज्ञा दी । इसने अनेक जेनतीर्थोकी यात्रा की, अनेक जैतमन्दिरोद 


१. देखो--जयववल १ खं० की प्रस्तावना, पूृ० छ४। 
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माँण कराया । इसके तमयमें आचार्य हेमचद्वते अनेक ग्रत्थोंकी' 
चना की । 

चालक्योका अस्त होनेपर १३ वी शताब्दीम व्घेलोका राज्य 
भ्रा। इनके समयमें वस्तुपार् और तेजपाल नामक जेत मंत्रियोने 
बूक प्रसिद्ध मन्दिर बनवाये तथा रात्रुजय और गरिरनारपर भी 
नमन्दिर बनवाये । इस प्रकार गुजरातमे भी राजाश्रय मिलनेसे जेन- 
मेंकी बहुत उन्नति हुई । 

इस तरह भगवान महावीरके पश्चात विहार, उड़ीसा, तथा 
जरात वर्गरहमे लगभग २००० वर्ष तक जनघर्मका खूब अभ्युदय 
आ | इस कालमें अनेक प्रभावशाली जनाचार्योने अपने उपदेशो और 
पस्त्रार्थ के द्वारा जेनघर्मका प्रभाव फेछाया। अकंले एक समन्तभद्वने ही 
जस्त भारतमे घम-घम कर अनेक राजदरवारोकों अपनी वक्तृत्व 
॒क्ति और प्रखर ताकिक बृद्धिसे प्रभावित किया था। अन्य प्रान्तोमे भी 
तये जानेंवाले जन स्मारकोसे जैनधमक विस्तारका सवृत मिलता है। 

५ राजपुतानेम जनध्म 

« स्व० ओशझाजीने अपने 'राजपूतानेक इतिहासमे लिखा है कि-- 
अजमेर जिलेके वर्ली तामक गाँवमें वीर सम्बत ८४ (वि० स० 
३८६ पूर्व--ई० स० ४४३ पूर्व) का एक शिलालेख मिला है जो 
जमेरक म्यूजियममे सुरक्षित हैं। उस परसे यह अनुमान होता है 
के बशोकसे पहले भी राजपूतानेम जेनवर्मका प्रसार था। जैन 
बखकोका यह मत है कि राजा सम्प्रतिनें, जो अशोकका वरशज था, जैन- 
ममकी खूब उन्नति की और राजयूताना तथा उसके आसपासके प्रदेगमे 
गे उसने अनेक जनमन्दिर वबनवाबे । वि० स॒० की दूसरी शताद्ई 
ले मथुराक ककाठी टीछाके जँन स्तूपसे तथा वहीके कुछ अन्य स्थानोतते 
मप्त प्राचीन शझिछारेसों और मूनियोसे मालम होता है कि उस 
“ंय राजपुतानेमे भी णनवर्मका अच्छा प्रचार था । 
7 ब्र8 लब्पु० १०-६१॥ 
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जेनियोंकी प्रसिद्ध प्रसिद्ध जातियो, जेसे ओसवाल, खण्डेलवाल 
बघेरवाल, पल्लीवाल आदिका उदय स्थान राजपूताना ही मान" 
जाता है। चित्तौड़का प्रसिद्ध प्राचीन कीर्तिस्तम्भ जेनोका ही निर्माण ९ 
कराया हुआ है । उदयपुर राज्यमे केशरियानाथ जनोका प्राचीन पवि# 
स्थान है जिसकी पूजा वन्दना जनेतर भी करते है। 'राजपुतानेमें जेनोर! ' 
राजत्द, मंत्रित्व और सेनापतित्वका कार्य जिस चतुराई और कौरालए 
किया हैँ उससे उन्हें राजपृतानेक इत्तिहासमे अमर नाम प्राप्त है ५ 
राजवृतानेने ही ढुंढारी हिन्दीक कुछ ऐसे धामिक जन विट्वानोकों पेद/ 
किया जिन्‍्होने संस्कृत और प्राकृत भाषाक भ्रन्थोपर हिन्दीमे टीकाएं 
लिखकर जनताका भारी उपकार किया। राजपृतानेक जल ,६ 
जयपुर, नागोद, आमेर आदि स्थानोमे प्राचीन शास्त्र भडार हे। 
६ सध्यप्रान्तर्में जेनधर्म 
मध्यप्रान्तका सवस बड़ा राजवंश कछूचूरि वंग था जिसका प्रावल्य, 
आठवी नोवी शताब्दीमें बहुत बढा । 
ये कलचुरिनरेश प्रारम्भमे जेनधर्मक पोषक थे। कुछ शिलालेखोमे 
ऐसा उल्लेख मिलता हे कि कलभ्न लोगोंने तामिल देशपर चढाई की 
थी गौर वहाँक राजाबोको परास्त करके अपना राज्य जमाया था। 
प्रोफेतर रामस्वामी आयंगरने सिद्ध किया हैँ कि ये कलभ्रवशी राजा 
जनधमेक पक्के अनुयायी थे। इनक तामिल देशमें पहुँचनेस वहाँ जन 
धर्मकी बड़ी उन्नति हुई इन फलप्रोंको कऊचुरिवशकी शाला समझा 
जाता है। इनके वंशज नागपुरके आसपास अव भी मौजूद हे जो कछार 
कहलाते है । ये कभी जेन थे । मध्यप्रान्तक कछचुरि-नरेश जघप 
पोषक थे इसका एक प्रमाण यह भी हे कि इनका राष्ट्रकूटनरेगोसे 
घनिष्ठ सम्बन्ध था । दोनो राजवंशोमे अनेक विवाह-सम्बन्ध हुए थे । 
ओर राष्ट्रकूटनरेश जेनधर्मके उपासक थे । 
१ 'राजपूताने के जेन वीर । 
२ 5धयर्पीरु था 5000 पदींका ]भ्षणल्या 8. 53-56. 
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कलचुरी राजधानी तिपुरी और रतनपुर में अव भी अवेक प्राचीन 
न मूर्तियाँ और खण्डहर विद्यमान हे । 
इस प्रान्तमे ज॑नोंके अनेक तीर्थ हे--वेतूल जिलेगे मुक्तागिरि, 
गर जिलेमें दमोहके पास कुण्डलपुर और निमाड जिलमे सिद्धवर 
त्र अपने प्राकृतिक सौन्द्यके लिये भी प्रसिद्ध हें । भेलसाक 
मीपका वीसनगर' जैनियोका बहुत प्राचीन स्थान है । शीतलनाथ 
ेड्ूरकी जन्मभूमि होनेसे वह अतिशय क्षेत्र माना जाता है। जैन- 
न्योगें इसका नाम भददरूपुर पाया जाता है। 
वुन्देलखण्डमे भी अनेक जैनतीर्थ हे जिनमे, सोनागिर, देवगढ, 
यनागिर, और द्रोणगिरिका नाम उल्लेखनीय है। खजुराहाके प्रसिद्ध 
नर्मन्दिर आज भी दर्शनाथियोको आकृप्ट करते है। सतरहवी 
तताब्दीसे यहाँ जेनधर्मका हवस होना आरम्भ हुआ। जहाँ किसी 
पमय लाखो ज॑नी थे वहाँ अब जैनघर्मका पता जैन मन्दिरोके खण्डहरों 
प्रौर दूटी फूटी जन मूर्तियोसे चलता है । 
७. उत्तर प्रदेश जनधर्म 
उत्तर प्रदेशमे जैनधर्मका केन् होनेकी दृष्टिसे मथुराका नाम 
उल्लेखनीय हैं। यहाँके कंकाली टील्से जो लेख प्राप्त हुए हे वे 
ईं० पू० श्री शताब्दीस लेकर ई० स० ध्‌वी गताबव्दी तकके हे, और 
इस तरह ये बहुत प्राचीन हे । इनसे पता चलता है कि इतने सुदीर्ष 
काल तक मथुरा नगरी जैनधर्मका प्रधान केत्न थी। जैनघर्मके इति- 
हासपर इन शिलालबोसे स्पष्ट प्रकाश पडता हैं । इनसे पता चलता 
है कि जेनधर्मके सिद्धान्त और उसकी व्यवस्था अति प्राचीन है । 
यहाँके प्राचीनतम निलालेखसे भी यहाँका स्तूप कई शताब्दी पुराना 
हैं इसके सम्बन्धमें फूहरर सा० 'लिखते हे-- ' 
यह स्तूप इतना प्राचीन हूँ कि इस लेखके लिखे जानेके समय 
स्तूपका आदि वृत्तान्त लोगोको विस्मृत हो चुका था !' 
१. म्पूजियम रिपोर्ट, १६६०-६१। 
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असलमे उत्तर प्रदेशमें जेनधघर्मका इतिहास अभी तक अन्धकारर 
है । इसलिये उत्तर प्रदेशके राजाओंका जैनधर्मके साथ कसा सम्बन्ध 
था यह स्पष्ट रुपसे नही कहा जा सकता। फिर भी उत्तर प्रदेशमे सबंः + 
जो जैन पुरातत्त्वकी सामग्री मिलती है उससे यह पता चलता है वि" 
कभी यहाँ भी जैनधर्मका अच्छा अभ्युदय था, और अनेक राजाओर 
उसे आश्रय दिया था । उदाहरणक लिये ह॒ष॑वद्धंत वडा प्रतार्प ' 
राजा धा। लगभग समस्त उत्तर प्रदेशमें उसका राज्य था। इसन- 
पाँच बर्ष तक प्रयागमे धार्मिक महोत्सव कराया। उसमे उससे 
जेनधर्मके धामिक पुरुषोका भी आदर सत्कार किया था । 
जो राजा जैनघर्मका पालन नही करते थे, किन्तु जैनधर्मक मार्गेस् 
ज्ञाघा भी नही देते थे, ऐसे धर्मंसहिष्णु राजाओके कालमे जैनधर्मक, 
खूब उन्नति हुईं। समग्र उत्तर और मध्य भारतके सभी भ्रदेशोमे पार" 
जानेवाले जैतधमंके चिह्न इसके साक्षी हे। उत्तर प्रदेशके जिर- 
जिलोमे आज नाममात्रको जेनी रह गये हे उनमे भी प्राचीन जन 
चिह्न पाये जाते है। उदाहरणके लिये गोरखपुर जिलेमे तहसील देव ' 
रियामे कुहाऊँ, व खुखुन्दोके नाम उल्लेखनीय हे । इलाहावादस 
दक्षिण पश्चिम ११ मीलूपर देवरिया और भीतामे बहुतसे पुरातन 
खण्डित स्थान है। कनिग्धम सा० का कहना है कि थहाँ जादोवश्के 
उदयन राजा रहते थे, जो जेनधर्म पालते थे। उन्होंने श्री महावीर 
स्वामीकी एक प्रसिद्ध मूर्तिका निर्माण कराया था, जिसे लेनेके लिए, 
उज्जैनके राजा और उदयनसे एक वडा युद्ध हुआ था । | 
वलरामपुर ( अवध ) से पश्चिम १९ मीलूपर सहेंठ महेठ' 
७ “मिका स्थान है। यहाँ खुदाई की गई थी। यह स्थान ही श्रावस्ती 
नगरी हेँ। इसके सम्बन्धमे डा० फुहररने अपनी रिपोटमे लिखा 
हैं कि ११ वी णताव्दीमे श्रावस्तीम जनधमंकी वहुत उन्नति थी 
क्योकि खुदाईमे तीर्थ ड्ूरोकी कई मूर्तियाँ, जिनपर सवतू १११२ से 
११३३ तक खुदा है यहाँ प्राप्त हुई हे । सुहृदुष्वज आवस्तीक जन 
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(जाओपें अस्तिम राजा था। यह महमूद गजनीके समयमे हुआ था। 
। बरेली जिलेमे अहिच्छत् नामका एक जन तीर्थस्थान हैं। इस 
र राज्य करतेवाल्य एक मोरध्वज नामका राजा हो गया है जो जैन 
बवछाया जाता है। यहाँ किसी समय जैनवर्मकी वहुत उन्नति थी। 
प्रहाँ अनेक खेड हे जिनसे जेनमूर्तियाँ मिली है । 
! इसी तरह इटावास उत्तर दक्षिण २७ मीलपर परवा नामका एक 
स्थान हैं जहाँ जैनमन्दिरके ध्वस पाये जाते है। डा० फहररका कहना. 
हैं कि किसी समय यहाँ जेनियोंका प्रसिद्ध नगर आलभी बसा था । 
वालियरके किलेमे विज्ञाल् जेनमूतियोकी वहुतायत वहाँके प्राचीन 
'राजधरानोका जेनधर्मस सम्बन्ध सूचित करती है। 
| इस प्रकार उत्तर भारतम जैन राजाओका उल्लेखनीय पता न 
खलने पर भी अनेक राजाओका जेनघर्मसे सहयोग सूचित होता हें 
और पता चलता है कि महावीरके पद्चाल उत्तर भारतमे भी जेनघर्स 
खूब फूछा फला । 
। ८. दक्षिण भारतमें जेनघर्स 
'. उत्तर भारतंमे जेनधमंकी स्थितिका दशेन करानेके पद्चात्‌ दक्षिण 
“वारतमे आते है । चन्द्रगुप्त मौयेके समयमें उत्तर भारतमे १२ वर्षका' 
भयंकर दुर्भिक्ष पडनेपर जनाचार्य भद्रवाहुने अपने विशाल जेनसंघर्क 
'साथ दक्षिण भारतकी भोर प्रयाण किया था | इससे स्पष्ट है कि 
दक्षिण भारतमें उस समय भी जैनधर्मका अच्छा प्रचार था गौर 
भद्रबाहुकों पूर्ण विश्वास था कि वहाँ उनके संघको किसी प्रकारका 
कष्ट न होगा । यदि ऐसा न होता तो व इतने बडे संघको दक्षिण 
भारतकी ओर ले जानेका साहस त करते। जैन सघको इस याजासे 
दक्षिण भारतमें जेनधर्मको और भी अधिक फछने और फूलनेका अवसर 
मिला । 
... अमण ससकृति वंदिक संस्कृतिस सदा उदार रही है, उसमें 
| भाषा और अधिकारका वेसा वन्धन नही रहा जैसा वेदिक संस्कृतिमे 
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१ 
पाया जाता है । जैन तीर्थ रोने सदा लोकभाषाको अपने उपदेशक 
माध्यम बनाया । जेनसाधु जेनधरंक चलतेफिरते प्रचारक होते हे 
वें जनतासे अपनी शरीरयाजाके लिये दितमे एक वार जो रुखा-शृल् 
किन्तु शुद्ध भोजन लेते हे उसका कई गुना मूल्य वें सतशिक्षा ओऔ 
सदुपदेशके रूपमे जनताको चुका देते हे और शेष समयमे स॥हुए्थक 
: सृजन करके उसे भावी सन्तानके लिये छोड़ जाते हैं। ऐसे कर्मेट 
और जनहित-निरत साधुओका समायम जिस देदमें हो उस देशर 
उनके प्रचारका कुछ प्रभाव न हो यह संभव नही । फलत: उत्तर# 
भारतके जेनसंघकी दक्षिण यात्राने दक्षिण' भारतके जीवनमे एवं 
ऋत्ति पेदा कर दी । उसका साहित्य खूब समृद्ध हुआ और १६ 
जेनाचार्योकी खनि तथा जैन सस्क्ृतिका संरक्षक और सवर्धेक वनगया * 


जेनधमेक प्रसारकी दृष्टिस दक्षिण भारतको दो भागोगे बाँट' 
जा सकता है---तमिरू तथा कर्नाटक । तमिल प्रान्तमें चोर 
और पांड्यनरेशोने जैनधर्मको अच्छा आश्रय दिया । खाखेला 
शिलालुखसे पता चलता है कि सम्राद खारवेलक॑ राज्याभिषेकव 
अवसरपर पांड्यनरेशने कई जहाज उपहार भरकर भेजे थे, 


, _ ६ प्रो० राम स्वामी आयंगर अपनी स्टडीज़ इन साउथ इण्डियन जे(चज्म) 
पुत्तकर्मे लिखते है---सुशिक्षित जैन साध्‌ छोट-छोट समूह वनाकर समस्त ८ष्ति५ 
भारतमें फैछ गये और दक्षिणकी भाषात्ो्मं अपने घामिक साहित्यका निर्मा 
करके उसके थारा अपने धामिक विचारोंकों धीरे-धीरे किन्तु स्थायी रूपर' 
जनतामें फेलान छुगे। किन्तु यह कल्पना करना कि ये साथू साधारणतया छौकि* 
क्यर्योर्में उदासीन रहते थे, गलत है। एक सीमातक यह सत्य है कि य संसार” 
सम्बद्ध नहीं होते थे। किन्तु मेगास्थनीजके विवरणसे हम जानते हे कि ईस्ठ 
पुर्व॑ चतुर्थ झताव्दीतक राजा लछोय अपन दूतोंके द्वारा बनवासी जैन शअ्रमर्णो 
राजकीय मामलोमें स्वतत्रतापूचक सलाह-मशविरा करते थे। जैन गू रबोन राज्य 
की स्थापना की थी, गौर वे राज्य शताब्दियो तक जन घम के प्रति सहिप्णू बने रहें 
किन्तु जैन धर्मग्रन्योंमें रक्तपात कु निषघपर जो अत्यधिक जोर दिया गया उस 
कारण समस्त ज॑व जाति राजनतिक वधोगतिको प्राप्त हो गई पू० १०४-१०६ ' 
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उ्नाद्‌ खारवेल जैन था और पांड्यनरेश भी जब थे । पाड्यवश्चने 
प्रैतधमंको न केवल आश्रय ही दिया किन्तु उसके आचार गौर 
वेचारोको भी अपनाया । इससे उनकी राजधानी मदुरा दक्षिण 
भरतमें जैनोका प्रमुख स्थान बन गई थी।तमिल ग्रन्थ नालिदियर' 
ह सम्बन्ध्में कहा जाता हे कि उत्तर भारतमे दुष्काल पड़नेपर 
भराठ हजार जन साधु पांड्यदेशमे आये थे । जब वे वहाँते वापिस 
गाने लगे तो पाड्यनरशने उन्हें वही रखना चाहा । तब उन्होने 
!क दिन राधिक समय पाड्यनरेशकी राजधानीकों छोड दिया 
केन्तु चलते समय प्रत्येक साधुने एक-एक ताड़पत्रपर एक-एक पद् 
हेखकर रख दिया। इन्हीके समृदायस नालिदियर भ्रत्थ वना। 
जिनाचार्य पूज्यपादक शिष्य वज्नन्दिने पांड्योकी राजधानी मढ़ुरामें 
एक विज्ञाल्र जेनसंघकी स्थापना की थी । तमिल साहित्यमे 
कुरल' नामका नीतिग्रन्थ सबसे बढ़कर समझा जाता हैँ । यह 
तमिलवेद कहलाता हे । इसके रचयिता भी एक जेनाचार्य कहें 
आते है, जिनका एक नाम कुन्दकुन्द भी था। पललववश्ञी शिवस्कन्दवर्मा 
पहाराज इनके शिष्य थे । ईसाकी दसवी शताब्दी तक राज्य 
ऊखवेवार महाप्रतापी पललव राजा भी जनोंपर कृपादुष्टि रखते थे । 
भैतकी राजवानी कांची सभी धर्मोका स्थान थी। चीनी यात्री 
हैए नत्सताग सातदी शताब्दीमे काची आया था । इसने इस नगरीमे 
फलते-फूलते हुए जिन धर्मोको देखा उनमे वह जेनोका भी नाम 
जता है। इससे भी यह बात प्रमाणित होती है कि उस समय कांची 
जितोका मुख्य स्थान था। यहाँ जैन राजवश्ोने बहुत वर्षोतक राज्य 
किया । इस तरह तमिल देशके प्रत्यंक अगमें जेनोने महत्त्वपूर्ण 
"भाग लिया । सर वाल्टर इलियटके मतानसार दक्षिणी करा 
और कारीग्रीपर जेनोका वा प्रभाव है, परन्तु उससे भी अधिक 
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प्रभाव तो उनका तमिऊ साहित्यके ऊपर पडा हैँ। विशप 
काल्डवेछ का कहवा हैं कि ज॑नोकी उन्नतिका यूग ही त्ि: 
साहित्यका महायुग है । जैनोने तमिछ, कनडी और दूसरी 
लोकभापाओका उपयोग किया इससे जनताके सम्पर्कम वे अधिक ।« 
और जैनघर्मक सिद्धान्तोका भी जन साधारणमे खूब प्रचार हुआ । 
एक समय कतडी और तेरूगु प्रदेशोसे लकर उड़ीसा तक 
जनधमंका वडा प्रभाव था । शेपग्रिरे रावने अपने #हती॥॥/ 
घिरे वैश्य में जो काव्य-सग्रह किया हैँ उससे पता च७प 
है कि आजके विजगापट्रम, कृष्ण, नेलोर वर्गरह प्रदेशोमे प्राचीन 
कालमे जेनवर्म फैला हुआ था भौर उसके मन्दिर बने हुए थे। 
किन्तु जैनवर्मका सबसे महत्त्वपूर्ण स्थान तो कर्नाटक प्रान्तव 
इतिहासमें मिलता है । यह प्रान्त प्राचीनकालसे ही दिगम्वर जैन 
सम्प्रदायका मुख्य स्थान रहा हैँ । इस प्रान्तम मौये साम्राज्यके वा 
आन्क्रवंजका राज्य हुआ, आन्श्र राजा भी जनधम्मक उन्नायक थे 
आन्क्षवष्कके पच्चात्‌ उत्तर पश्चिममे कदम्बोनें जौर उत्तरदुव 
पल्‍लवोने राज्य किया । कदम्वबनर्क अनेक शिलालेख मिले हे 
जिनमेंस बहुतसे छेखोमे ज॑नोंकों दान देनेका उल्लेख मिलता हैं। ६ 
*राज॑वंसका धर्म जेन था। सन्‌ १९२२-२३ की एपिग्राफी ।९ 
वर्णित हुँ कि' बनवासीकक प्राचीन कदम्ब और चालुक्य, जिन्‍्ह। 
पल्लवोक पश्चात तुलुव देशमें राज्य किया, निस्सन्देह जन थे 0 
यह भी बहुत सभव हूं कि प्राचीन पल्छव भी जन थे, पथ 
१, #ट०ाएथ्क्रतंर८ (ई्ग्रापकः ए 6 जिलएतीका 
$0एग प्रावाक्षा श्िगोए छा वैशाह्रपश2९५७7 
>> तीसरी आवृत्ति (लडन १६१३) 
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के जेनवम 


धसटितमे मचविलास नाग्रका का एक प्रहसन है जो पल्लवराज महेंद्रव- 
नि बनाया हुआ कहा “जाता है। इस ग्रन्थमे उस समयक प्रचलित 
म्प्रदायोकी हंसी उड़ाई गई है, जिनमें पाशुपत, कापालिक और 
[रैंक वौद्ध भिक्षुको हसीका पात्र बताया गया है। इनमे जेनोको 
प्रम्मिरतित नहीं किया गया है। इससे पता चलता है कि जिस समय 
रहिल्‍आ वर्माने इस ग्रन्थको रचा उस समय वह जन था तथा पीछेसे 
व होगया क्योकि शैव-परम्परामें ऐसी स्याति है कि शैव साधु अप्प- 
रने महेच्द्रवर्माको जैव बनाया 'था | अत. कदम्बोंकी तरह चालक्य 
[मी जनप्मंके अमृख आश्रवदाता थे । चालुक्योने अनेक जेतसन्दिर 
,नवायें, उनका जीर्णोद्धार कराया, उन्हें दात दिया और कवडीके 
सिद्ध जैन कवि आदि पम्प जैसे कवियोंका सन्‍्मान किया। 
/ इसके सिवा इतिहाससे यह भी पता चलता है कि कर्वाटकर्मे 
अहिल्ाओंने भी जैनवर्मक प्रचारमें भाग लिया हे। इन महिलाओमे जहाँ 
टिजवरानेकी महिलाएँ स्मरणीय हे वहाँ साधारण घरानेको 
स्त्रियोकी सेवाएँ भी उल्लेखनीय है। 
६ सबसे प्रथम परमगूलकी पत्ली कंदाच्छिका नाम उल्लेखनीय 
है। उसने श्रीपुर तामक स्थानक उत्तरी भागमें एक जेनमन्दिर 
विनवाया था। परमगूलको प्रार्थनापर गंगनृपति श्रीपुर्पने इस मन्दि- 
(रको एक ग्राम तथा कुछ अन्य भू-भाव प्रदान किये थे। इस 
भहिलाका गंग राजपरिवारपर काफी प्रभाव था। दूसरी उल्लेखतीव 
महिला जक्कियव्वें हें । यह सत्तरस नागार्जुनकी पत्नी थी जो तागर 
डण्डका शासक था। पतिक मरनेपर राजाने उसकी जगह उसकी 
पत्लीको नियुक्त किया । पत्नीने अपूर्व साहस और वीरताका 
परिचय दिया और सल्लेखना पूर्वक प्राणोका त्याग किया। 
' ईसाकी दसवी जतीमें णश्चिमी चालुक्य राजा तेलपका 


2 अपन 
३ ताउथ इण्डियन हिस्ट्री एप्ड कल्वर, भा? है पु० शेपड। 
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सेनापति मल्लृप्प था । उसकी पुत्री अत्तिमव्वें आदर्श धर्मचारिणी 
थी । उसने अपने व्ययस सोने और कीमती पत्थरों की डेढ हजाए: ५ 
मूर्तियाँ बनवाईं थी। राजेन्द्र कोंगाल्वकी माता पोचव्वरासिनें इ० 
१०४० में एक वसदि बलवाई थी । 
कदम्वराजा कीतिदेवकी प्रथम पत्नी माललदेवीका स्थान भी 
धर्मप्रेमी महिल्ाओमें अत्यन्त ऊंचा है । इसने १०७७ ई० में पद्मनन्दि 
सिद्धान्तदेवक हारा पार्वेनाथ चेत्याछय बनवाया और अप 
ब्राह्मणोंको आमंत्रित करके उन्हीके द्वारा उस जिनारुपका4 
नामकरण ब्रह्म जिनाऊलूय करवाया । 
नागर खण्डके धामिक इतिहासमें चट्टल देवीका खास स्थान हे «« 
यह सान्तर परिवारकी थी। सान्तर परिवार जैनमतावलूम्बी 
और उसका धर्मप्रेम विख्यात हैँ । इस महिलाने सान्तरोंकी राजघानीई 
पोम्बुच्चपुरमे जिनालयोंका विर्माण कराया और अनेक ;६+क + 
सम्बन्धी कार्य किये। ड़ 
यहाँ दक्षिण भारतके राजनेतिक इतिहासके सम्बन्ध थोड़ा ' »२ 
डालना उचित होगा। गंग राजाओंने मेसूरक एक बहुत बड़े भागपर! 
इंसाकी दूसरी शताब्दीस लेकर ग्यारहवी शताब्दी तक राज्य किया ॥ 
उसके पश्चात्‌ वे चोलोंके द्वारा पराजित हुए। किन्तु चोल लम्बे समय, 
तक राज नही कर सके और शीघ्र ही होयसलोक द्वारा निकाह १६५ 
किये गये । होयसलोने एक पृथक राजवंश स्थापित किया जो 
११वीं शतीस श१थवी शती तक कायम रहा। ! 


प्राचीन चालक्योंने छठी शतीके लगभग अपना राज्य स्थापित 
किया और प्रबल शासनके परचात्‌ दो भागोमे बेंट गये--एक पूर्वीय। 
चालुक्य और दूसरा पद्चिमीय चालुक्य । पूर्वीय चालुक्योने ७४० ई० 
से ११वी शती तक राज्य किया। उसके पश्चात्‌ उतके राज्य चोलो- 
के द्वारा मिला लिये गये। पश्चिमीय चालुवय ७५० ई० के रूगमय। 
राष्ट्रकूटोसे पराजित हुए। 


चिट जैनवर्म 


/ राष्टूकूटोंने ४७३ ६० तक अपनी स्वतंनता कायम रसी। उसके 
पर्चात्‌ वे पश्चिमीय चालुवयोसे पराजित हुए। खालक्योने छगभग दो 
परौ वर्ष तक राज्य किया । उसके पश्चात्‌ कालाचूरियोसे वे पराजित 
हुए। कालाचूरियोंने तीस वर्ष राज्य किया । 

बब प्रत्येक राजवध्धक समयमें जेनघर्मकी स्थितिका दिखें 
कराया जाता है । 

१. गंगवंश 
इस वंशकी स्थापना ईसाकी दूसरी शततीमें जैताचार्य सिहनन्दिने 

की थी। इसका प्रथम राजा माधव था, जिसे कोगणी वर्मा कहते हे। 
पुष्कार अथवा मुखारके समयमे जेनघर्म राजधर्म वन गया था। 
गैसरे और चौथे राजाओको छोड़कर उसके शेष पूर्वंज निश्वयसे 
प्रैनधर्मके सहायक थे । माघवका उत्तराधिकारी अवनीत जैन था। 
प्रवनीत॒का उत्तराधिकारी दुविवीत प्रसिद्ध वेग्राकरण जनाचार्य पुज्य- 
गदका शिष्य था | 

इंसाकी चोथीसे वारहवी शताब्दी तकके अनेक घिलालेखोसे यह 
गत प्रमाणित है कि ग्ंगवंश्क शासकोंने जेसमन्दिरोंका निर्माण 
किया, जेनप्रतिमाओोंकी स्थापता की, जैन तपस्वियोक निमित्त गुफाएँ 
यार कराई और जेनाचार्योको दान दिया। 

इस वंशके एक राजाका नाम मारसिह हितीय था। इसका 
धासतकाल चेर, चोल और पाण्ड्य वंशोपर पूर्ण विजय प्राप्तिके लिये 
प्रसिद्ध है। यह जैन सिद्धान्तोंका सच्चा अनुयायी था । इसमे अत्यन्त 
रेश्वर्यपू्वक राज्य करके राजपद त्याग दिया और घारवार प्रान्तक 
गरकापुर नामक स्थानमें अपने गुर अजितसेवर्के सब्मुख समाधिपुर्वक 
प्राणत्याग किया । एक शिलालेसके आधारपर इसकी मृत्यु तिथि 
१७५ ई० मिर्चित की गई है । 

चामुण्डराय राजा मारसिह द्वितीयका सुयोग्य मंत्री था। उसके 
परनेपर वह उसके पुत्र राजा राचमल्छका मंत्री और सेनापति 
“प्‌ हक इते साउथ इन्डियन जेनिज्म' पृ० १०७। 


इतिहास इस 
हर हे 


हुआ ! इस मंत्रीके शौक कारण ही मारसिह अनेक विजय प्राए। 
कर सका । श्रवणवेल्मोल्ा (मैसूर) के एक शिलाछुखमे इसका५ 
बड़ी प्रशंसा की गई है, धरमघुरन्वूर वीरंमांण्ड, रणरंगसिह५ 
त्रिभुवनवीर, वैरीकुलकालदण्ड, सत्ययुधिष्ठिर,(सुभटचूडाम 
उसकी अनेक उपाधियाँ थी, जो उसकी शूरवीस्वरऑर धरअ्क्रतीव 
' बतलाती है। चामुण्डरायने ही श्रवणवेलगोला (मैसूर) के विन्ध्यगिरि' 
पर गोमटेशकी विशालकाय मूर्ति स्थापित कराई थी, जो मूति एप 
दुनियाकी अनेक आशचयेजनक वस्तुओमें गिनी जाती है। वृद्धावस्थारं+ 
चामुण्डरायने अपना अधिकांश समय धार्मिक कार्योमे बिताया 
चामृण्डराय जैनधर्के उपासक तो थे ही, मर्मज्ञ विद्वान भी थे 
उनका कनड़ी भाषाका त्रिषष्ठि-लक्षण महापुराण प्रसिद्ध है। ६80९ 
भी उनका बनाया हुआ चारिवसार नामक अन्य हे। चामुण्डरायकी 
गणना जैनधर्मके महान्‌ उन्नायकोंमें की जाती है। इनके समयमे थ्« 
' साहित्यकी भी श्रीवृद्धि हुईं थी । सिद्धान्त ग्र्थोंका सारभूत श्रीगो३ 
महसार नामक महान्‌ जन ग्न्य इन्हीके निमित्तसे रचा गया था।॥ 
और, उन्हीके गोमट्रराय नामपर इसका नामकरण किया गया था | 
यह कनडीके प्रसिद्ध कवि र्नके आश्रयदाता भी थे । ) 


गंगराज परिवारकी महिलाएँ भी अपनी घधर्मशीलताके लिये 
प्रसिद्ध हे। एक प्रशस्तिमें गंग महादेवीको जिनेन्द्रके चरण कमलों 
में लुब्ध भ्रमरी' कहा है । यह महिला भुजब॒ल गंग ५ था| 
भान्धाता भूपकी पत्नी थी । राजा मारसिहकी छोटी वहिनका न। ; 
सृग्गिपव्वरसि था । यह जेन मुनियोंकी बड़ी भक्त थी और उन्हें 
सदा आहार दान किया करतो थी। 


जब चोल राजाने ई० स० १००४ में गंगनरेशकी राजबानी 
तलकादको जीत छिया, तबसे इस वंशका प्रताप मंद हो गया। वादको' 
भी इस वंशके राजाओने राज तो किया, किन्तु फिर वे उठ नहीं सके !' 
इससे जेनधर्मको भी क्षति पहुँची । 











पथ 
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२. होयसल वंश 

इस बंशकी उन्नतिमे भी एक जैनमुनिका हाथ था। इस 
जैशका पूर्वज राजा सछ था । एक बार यह राजा अपनी कुलदेवीके 
भन्दिरमे सुदत्तनामके जैन साधुसे विद्या ग्रहण करता था। अचा- 
तक वनमेसे निकलकर एक बाघ सलूपर टूट पड़ा। साधुने एक दण्ड 
सलको देकर कहा--पोप सूू' (मार सलू) | सलते बाघको मार 
डाला। इस घटनाको स्मरण रखनेके लिये उसने अपना नाम पोप- 
सलू' रखा, पीछेसे यही 'होयसछ' हो गया ) 

। गंगवंशकी तरह इस वशके राजा भी विद्िदेव तक बराबर 
जेनधर्मी रहे और उन्होंने जेनघमक लिये बहुत कुछ किया। 'दीवान 
बहादुर कृष्ण स्वामी आयंगरने विष्णु वद्धेन विद्विदेवफे समयमें मेसूर 
राज्यकी धार्मिक स्थिति बताते हुए लिखा है--- उस समय मैसूर 
प्राय. जैद था। गंग राजा जैनममेके बनुयागी थे । किन्तु कगभण 
६० १००० में जेनोंके विरुद्ध वातावरण ने जोर पकड़ा । उस समय 
बोलोने मेसूरको जीतनेका प्रयत्त किया । फलस्वरूप गगवाड़ी गौर 
तोलम्बवाड़ीका एक बड़ा प्रदेश चोलोके अधिकारमें चला गया, और 
इस तरह मैसूर देशमे चोलोक शवधरम और चालुक्ष्योंके जेवर्मका 
आमना सामना हो गया । जब विष्णुवर्धतने मंसूरकी राजनीतिमे 
भाग लिया उस समय मंसूरकी धामिक स्थिति अनिश्चित थी । यद्वपि 
बैसधर्म प्रबल स्थितिमें था फिर भी शोवधर्म और वेष्णव धर्मके भी 
अनुयायी थे । ई० १११६ के लगभग विद्टविदेवको रामानुजाचायंने 
वेष्णत बता लिया और उसने अपना नाम विष्णुवर्धन रखा ।' 
विष्णुवधनकी पहली पत्नी शान्तलदेदी जेन थी। श्रवणवेलगोला तथा 
अन्य स्थानोंसे प्राप्त शिलालेखोमे उसके घर्मकायोकी बड़ी प्रशंसा 
की. गई है । शातल देवीका पिता कट्टर शेव और भाता जैन थी। 
शान्तल देवीके मर जाने पर जब उसके माता पिता भी मर गये तो 


१, जा॑ंधा 0079, 0. 738-..739 


इतिहास ष्‌ 


उनका जामाता अपने घर्मसे च्युत हो गया। किन्तु फिर भी जैनधर्मर 
उसकी सहानुभूति बनी रही। उसने अपनी विजयके उपछक्षमे हलेवीर) 
के जिनालयसे स्थापित जेनमूर्तिका नाम विजय पाश्वेताथ' रखा 
उसके मंत्री गगराज तो जेनधमंक एक भारी स्तम्भ्न थे। उनकी घारि 
कता और दानवीरताका विवरण अवतेक शिलालेखोमे मिलता है. 
इनकी पत्नीका नाम भी जेनधर्मके प्रचार के सम्बन्धमे अति प्रसिद्ध है 
उसने कई जिनमन्दिरोंका निर्माण कराया था जिनके लिये गंगर”" ५ 
उदारतापूर्वक भूमिदात दिया था । विट्टिदेवके पश्चात्‌ वरसिह 4 , 
राजा हुआ । इसके मंत्री हुल्कूप्पन जेनधर्मकी बडी उन्नति की । 
उसने जैनोक खोये हुए प्रभावको फिरसे स्थापित करनेका प्रयः., 
किया । किन्तु होयसर्ल राजाओईके द्वारा संरक्षित वेष्णव धमे्क 
द्रुत अभ्युत्नत्ति, रामानुज तथा कुछ शेव नेताओका व्यवस्थित और 
क्रमवद्ध विरोध, और लिगायतोक भयानक जआाकेमणने मेसूर प्रदेश" 
जैनधर्मका पतन कर दिया। किन्तु भूछ कर भी यह कल्पना नहीं, 
करनी चाहिये कि वहांसे जेनधर्मकी जड ही उखड़ गई । किए, 
वेष्णव तथा अन्य वैदिक सम्प्रदायोके क्रमिक अभ्युत्यानके कारए 
उसका चेतन्य जाता रहा। यों तो जेनघर्मके अनुयायियोंकी तब भी 
अच्छी संख्या थी किन्तु फिर वे कोई राजनेतिक प्रभाव' नहीं प्राप्त 
कर सके। वादके मैसूर राजाओने जेनोकों कोई कष्ट नहीं दिया 
इतना ही नही, किन्तु उन्तकी सहायता भी की । मुस्लिम शाक्षदः 
हेँंदर नायक तक ने भी जैन मन्दिरोंको गाँव प्रदान किये थे यद्यरि 
उससे श्रवणवेलगोला तथा अन्य प्रदेशोंके महोत्सव बन्द कर दिये थे। 
३. राष्ट्रकद बंध 
राष्ट्रकूट राजी अपने समयके बड़े प्रतापी राजा थे। इनके 
आश्रयसे जनघर्मका अच्छा अभ्युत्यान हुआ । इनकी राजधानी पहले 
नासिकक पासमे थी । पीछे माव्यखेटकों इन्होंने अपनी राजधानी 
4 
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नाया । इस वंशके जेनधर्मी राजाओमें अमोधवर्ष प्रथमका नाम 
ल्लेखनीय है । यह राजा दिगम्बर जेनधर्मका बडा प्रेमी था! अपनी 
न्तिम अवस्थामे इसने राजपाट छोडकर जिन दीक्षा ले ली थी। 
पके गुरु प्रसिद्ध जेनाचाय जिनसेन थे | जिनसेनके शिष्य गुणभद्वने 
पने उत्तरपुराणमें लिखा है कि अमोधवर्ष अपने गुरु जिनसेनके 
रणकमलों को वन्दना करके अपनेको पवित्र हुआ मानता था । 
पे जेन मन्दिरोकों दान दिया, तथा इसके समयमे जेन साहित्यकी 
खूब उन्नति हुईं | दिगम्बर जन सिद्धान्त ग्रत्थोंकी घवला और 
यघवला नामकी टीकाओका नामकरण इसीके घवल ओर बतिशय 
बल नामके ऊपर हुआ समझा जाता हैँ । शाकटायन वेयाकरणने 
पन्ने शाकटायन नामक जैन व्याकरणपर इसीके नामसे अमोघवृत्ति 
मकी ठीका बनाई। इसीके समयमें जेनाचा्य महावीरने अपने 
णितसारसंग्रह नामक ग्रन्थकी रचना की, जिसके प्रारम्भमे अमोधवर्ष- 
 महिमाका वर्णन विस्तारसे किया गया है। अमोघवर्षने स्वयं भी 
इनोत्तर रत्तमाला' नामकी एक पुस्तिका रची। स्वामी जिनसेनने 
ऐ अनेक ग्रन्थ रचे। 

अमोधवर्षने जिनसेनके शिष्य गुणभद्रकों भी आश्रय दिया। 
गभद्ने अपने गुरु जिनसेलके अधूरे ग्रल्य आदिपुराणको पूर्ण किया 
गैर अन्य भी अनेक ग्रन्थ रचे । अमोधवर्षका पुत्र अकालवर्ष भी 
नधर्मका प्रेमी था । इसके समयमे गुणभद्बतते अपना उत्तरपुराण 
णे किया । इसने भी जेनमन्दिरोकों दान दिया और जेत विद्वानों 
। सन्मात किया । जब परिचमक चाल॒क्योने राष्ट्रक्टोकी सत्ताका 
न्त कर दिया तो इस वशके अन्तिम राजा इन्द्रने अपने राज्यको पुनः 
प्त करनेका यत्न किया कित्तु उसे सफलता नहीं मिली । अन्त 
सने जिनदीक्षा धारण करके श्रवणवेरूमोरामे समाधिपुर्वक प्राणोका 
एग किया । छोकादित्य इनका सामंत और वनवास देशका राजा 
7। गुणभद्राचायने इसे भी जेनधर्मकी वृद्धि करनेवाल्ा और महान्‌ 
शस्वी बतलाया है। 
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४. कालाचरि राज्यसें जेनोंका विनाश 
राष्ट्रकूटोंके पश्चात्‌ राज्यणक्ति पर्चिमीय चालुक्योंके हाथर।: 
आ गईं। उनके समयमें जेनधर्मका प्रभाव नष्ट हो गया । यदि देंशर » 
प्रचलित किवदन्तीपर विश्वास किया जाय तो कहता होगा कि जेर्ट 
मन्दिरोंमेसे जैनमूर्तियाँ उठाकर फेंक दी गई और उनके रुूवान१* 
पौराणिक देवताओकी मूर्तियाँ स्थापित कर दी गई '। 
चालक्योंका राज्य बहुत थोड़े समय तक ही रहा; क्योकि उनत 
कालाचूरियोंने निकाल बाहर किया। यद्यपि कालाचूरियोका राज/ 
भी बहुत थोड़े समय तक ही रह सका किन्तु जेनघर्मके विनाझर्क 
दृष्टिसे वह स्मरणीय है । ए 
महान कालाचूरिनरेश विज्जल जेन था। किन्तु उसका समर 
लिंगायत सम्प्रदायके उद्गम और जिवभक्तिके पुनरुज्जीवन करे 
दृष्टिसे उल्लेलनीय है । चिज्जलके अत्याचारी मंत्री बसवके नेतृत्वर 
इस सम्प्रदायने जैनोंको बहुत कष्ट दिया। ३ 
विज्जलराज चरितर्क अनुसार वसवने अपने स्वामी जर 
राजा विज्जककी हत्याके लिये, क्या कया नहीं किया । फलतः उर 
देश्से निकाल दिया गया । ओर निराश होकर वह स्वयं एक कुएर 
गिर गया । किन्तु उसके अनुयाथिजओंने उसके इस प्राणत्यागक 
घर्मपर वलिदान!ं का रूप दिया। और लिगायत सम्प्रदाय" 
विषयमें ललित और सरल भाषामे साहित्य तैयार करके देशमें धन 
वितरित किया। तथा जिन लिगायत नेताओने कालाचूरि साम्राज्यव 
अन्दर जैनोंक विनाशर्मे बहुत बड़ी सहायता की उनके नामोंके थे * 
ओर अनेक कपोलकल्पित कथाएँ जुट गईं । ऐसी एक कथा जो उर 
समयके शिलालेखमें अकित है यहाँ दी जाती हँ--- 
शिव ओर पावंती एक शव सनन्‍्तके साथ कुछास पव॑तपर विच 
रहें थे। इतनेमें नारद आये, उन्होने जनों मौर बौद्धोंकी बढ़त॑ 
१ स्टडीज़ इन साउथ इण्डियन जेनिज्म, पू० ११२॥ 
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हुईं शक्तिकी सूचना दी । णिवने वीरभद्कको आज्ञा दी कि तुम 
पसारमें जाकर मातव योनिमें जन्म लो और इन धर्मोको नष्ट करो । 
शज्ञानूसार वीरभद्ने पुरुषोत्तम पट्ट नामके व्यक्तिको स्वप्त दिया कि 
तुम्हारे धरमें पुत्ररुपमें जन्म लूंगा। स्वप्न सत्य हुतआ। वालकका 
ग़म राम रखा गया और दोवके रूपसे उसका छालन पालन हुमा । 
श्वका भवत होगेसे उसे एकान्तद रामेया कहते थे। किवदन्तीक अनु- 
गर यह राम॑य्या ही उस देशमें जैनवर्मके विनाराके लिये उत्तरदायी है! 

कयामे लिखा हैँ कि एक दिन रामया शिवकी पूजा करता था। 
उस समय जैनोने उसे चैलेंज दिया कि वह अपने देवताका देवत्व सिद्ध 
हरें। रामयाने चेलेज स्वीकार कर लिया । यह तय हुआ कि समेया 
प्रपत्ता सिर काटकर फिर जोड दे। यदि वह ऐसा कर सका तो 
तैनोंने अपने मन्दिर खाली करके उत्त देशको छोड़ देनेका वचन दिया। 
पमेयानें सिर काटकर फिर जोड़ लिया ओर जैनोस अपना वादा पूरा 
हरनेके लिये कहा। जनोंने अस्वीकार कर दिया। यह सुनते ही रामेयाने 
बैनोंके मन्दिरोको नष्ट-श्रष्ट करना प्रारम्भ किया। जनोने विज्जरूसे 
गकर शिकायत की। विज्जल शेवोपर बहुत कुद्ध हुआ । किन्तु 
एमैयाने विज्जलको अपना चमत्कार दिलाकर गंव बना लिया। 
चैज्जलने जेनोको आदेश दिया कि दे गंवोंक साथ शान्तिपूर्वक वर्ताव 
करें। 

कल्चुरी राज्यमें जेनोके विनाशकी साक्षी देनेवाली इस त्रहकी 
याएँ और घटनाएं शव पन्योमे अनेक मिरती हे । 

५. विजयनगर राज्य 

इस तरह दक्षिण भारतमें यद्यपि जैनधर्म राजाश्रय विहीन हो 
या । फिर भी गृणग्राही राजा छोग जैन ग्रुरुओं, विद्वानों और 
ताओंका यथोचित जादर करते थे। ऐसे राजाबोमें विजवनगर 
त्राम्नाज्यकें शासकोंका नाम उल्लेखनीय है । यह राज्य वेदिक 
“पृ छ्तीज इन स्ा० इ० जैनिज्म, पृ० ११३। 


इतिहास 


धर्मका पोषक था किन्तु इसके राजा विभिन्न मतवालोके प्रति ; 
उदारताका व्यवहार करते थे । तथा इस राज्यक उच्च पदस्णी५ 
कर्मचारियोमे अधिकाश जैनघर्मावलम्बी थे। इसलिये राजाओको ९ 
भी जैनधर्मका विशेष ख्याल रखना पड़ता था । थ 


हरिहर ट्विंतीयके सेनापंति इरुगप्प कट्टर जेनधर्मानुयायी थे 
उन्होंने ५९ वर्ष तक विजयनगर राज्यके ऊँचेसे ऊँचे पंदोको योग्यता: 
पूर्वक निवाहा और जेनधर्मकी उन्नतिके लिये वरावर प्रयत्त करतप 
रहे । इरुगप्पके अन्य सहयोगियोने भी जेनघर्मकी पूरी सहायता का+ 
और उसके प्रचारमे काफी योगदान दिया । 

विजयनगरकी रानियाँ भी जैनघर्म पाकती थी । श्रवणवेल-० 
गोलके एक शिलालेखसे देवराय महाराजकी रानी भीमादेवीका जेन५ 
होना प्रकट है । रा 

१३६८ के एक शिलालेखसे पता चलता है कि जैनोने _१क।९। 
प्रथमसे प्रार्थना की कि वेष्णव छोग जनोके साथ अन्याय करते 
है । राजाने काफी जाँच पडतालके बाद जनों और वेष्णवोंमे मेल 
करा दिया तथा यह आज्ञा प्रकाशित की--- 

“यह जेत दक्शत्त पहलेकी ही भाँति पञ्च महाशब्द और' 
कलशका अधिकारी हैँ। यदि कोई बेष्णव किसी भी प्रकार जनियोको 
क्षति पहुँचावे तो वेष्णवोको उसे वेष्णवघर्मकी क्षति समझना 
चाहिये । वेष्णव लोग जगह-जगह इस बातकी ताकीदक लिये - ।धन 
कायम करें। जब तक सूर्य गौर चन्द्रका अस्तित्व हे तब तक वेष्णव 
लोग जैन दशशतकी रक्षा करेंगे | वेष्णत और जेन एक ही है ऊ्ह 
अजल्‍रूग अछूग' नहीं समझना चाहिये ।**“वेष्णवो और जेनोसे जो क९ 
लिया जाता है उससे श्रवण वेलग्रोलाके लिये रक्षकोकी नियुक्ति को 
जाय और यह नियुक्ति वेष्णवोके द्वारा हो | तथा उससे जो #्नव्य 
बचे उससे जिनालयोकी मरम्मत कराईं जाये और उनपर चूना पोता 
जाये । इस प्रकार वे प्रतिवर्ष घनदान देनेसे न चूकेगे और यश 


जैनघर्म 

गधा सम्मान प्राप्त करेगे । जो इस आज्ञाका उल्लंघन करेंगा वह 
एजद्रोही संघद्रोही और सम्रदायद्रोही होगा ।” 
एक दूसरे शिलालेखसे जेनों बोर वीर शेवोक विवादका पता 
बलता है। यह लेख १६३८ इ० का है, यह जेवधर्मकी प्रशंसासे 
(रू होता है और शिवकी प्रगसासे इसका अन्त होता है। 
! मामछा यह था कि किसी वीर शवने विजयपाद्व वसदिके 
प्रम्भेपर शिवलिगकी स्थापना कर दी और विजयप्पा नामके एक 
नी जैन व्यापारीने उसे नप्ट कर दिया । इससे बडा क्षोभ फैला 
और जैनोन वीर जैव मतके नेताओके पास इस मामलेके निपटारेके 
लिये प्रार्थना की । यह निश्चय किया गया कि जैन लोग पहले विभूति 
बेलपत्र शिवलिगकों चढाकर अपना आराधन-पूजन करें । 
इसके उपलक्षमें वीर दौवोने जैनियोके प्रति अपना सौहाद प्रदर्शित 
फ़रनेके छिये उक्त निर्णयमें इतना जोड़ दिया--जो कोई भी जैन- 
प्रेमेंका विरोध करेगा वह शिवद्रोही समझा जायेगा । वह विभूति 
#द्राक्ष तथा काशी और रामेश्वरके शिवलिंगोंका द्रोही समझा जायेगा। 
'दिलालेखके अन्तमें जिन शासनकी जय हो इस आशयका वाक्य 
च्बि हुभा है 

'. इस तरह चौदहवी शतीमें आकर साम्प्रदायिक द्ेष कुछ कम 
हुआ और जेनघमका दक्षिण भारतसे यद्यपि समृलल नाश तो नही हो 

सका, फिर भी वह क्षीणप्रभ हो गया । 


श्र 


हे 


२, सिद्धान्त 
१. जनघर्स क्या हैं ? 


जनघमेक सिद्धान्त जाननेसे पहले यह जान लेना आवश्यक है 
कि जनधमम हैँ क्या ? जनघर्म शब्द दो शब्दोंक मेलसे बना है--एक 
जब्द हें जन! और दूसरा शब्द हे घम । जंसे विष्णुकों देवता मानते- 
वाले वष्णव और शिवको देवता माननेवाले शेव कहलाते है, और 
उनके घर्मकों वेष्णवधर्म या शवघरमम कहते हे । वेसे ही जिन को 
देवता माननवाल जन कहलाते हे और उनके धर्मको जेनवर्म कहते, 
है । साघारणतया 'जेनघर्म' का यही अर्थ समझा जाता है । किस्तुर 
- इसका एक दूसरा अर्थ भी है, जो इस अथंसे कही महत्त्वपूर्ण हें । वह, 
अर्थ हे... जिन के द्वारा कहा गया धर्म । अर्थात्‌ "जिन ने जिस घर्मकाई 
कथन किया है, उपदेश किया हे वह धर्म हे ज॑नधर्म | शेवधर्म या 
वेज्णवधमंम यह अर्थ नही घटता, क्योंकि शिव या विष्णुने स्वयं किसी 
धर्मका उपदेश नही किया । वें तो देवता माने गये है । और वादम' 
जब बहुदेवतावादके स्थानमें एकेश्वर भावनाका उदय हुआ तो दोनों 
इंश्वरके रूप कहलाये । पीछेसे श्रीकृष्णको विष्णुका पूर्णावतार भाव! 
लिया गया । उनके भकक्‍तोका घर्मं तो मूलमें बेदविहित क्रियानुष्ठान 
ही हैं । किन्तु जिन इंश्वरीय अवतार नही होते, वे तो स्वयं अपने 
पौरुषक बरूपर अपने कामक्रोधादि विकारोंको जीतकर जिन” बनते 
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हैं । जिन शब्दका अर्थ होता हैं: । जिसने अपने 
आत्मिक विकारोपर पूरी तरहसे विजय प्राप्त कर ली वही जिन है । 
जो 'जिन' बनते हे वे हम प्राणियोमेसे ही वनते हे । प्रत्येक जीवात्मा 
परमात्मा वन सकता हूँ । जीवात्मा और परमात्मामे इतना ही अन्तर 
हैं कि जीवात्मा अशुद्ध होता हे, काम-क्रोधादि विकारों और उनके 


जेंनपर्म 


धकारण कर्मोसे घिरा होता हैं, जिनकी वजहसे उसके स्वाभाविक गुण--- 
एब्थनन्तज्ञान, अनन्तदशंन, अनन्तसुख और अनन्‍्तवीय्य प्रकट नही हो 
पाते । जब वह उन कर्मोका नाश कर देता हैँ तो वही परमात्मा बन 
बरल्जाता है, वही जिन कहलाता है। 'जिन' हो जानेपर प्रत्येक जीव सर्वेज्ञ 
स्मोर बीतराग हो जाता है, उसे सबका ज्ञान रहता है और उसके 
अन्दरसे राग और हेष॒का मूछोच्छेद हो जाता है। उस अवस्थामें वह 
बरम्जों उपदेश देता है वह उपदेश प्रामाणिक होता है, क्योकि अप्रामाणि- 
र्रकताक दो ही कारण हे, एक अज्ञान और दूसरा रागद्वेष । मनुष्य या 
शैतों अज्ञानसे, ज्ञान न होनेसे नासमझीके कारण गलत बात बोलता 
लए या ज्ञानवान होकर भी किसीसे राग और किसीसे हेष होनेसे गलत 
प्रौवात बोलता'ह । उदाहरणके लिये जैन पुराणोमे और महाभारतमें 
(स॒र्टेक कथा है। 
कर. जैन पुराणोके अनुसार नारद, पव॑त और वसु ये तीनो गुरु भाई थे। 
पमंइनमेसे पवेत गुरुपुतर था और शेष दोनों उसके पिताके शिष्य थे। 
ट्रक वार 'अजेयष्टव्यम्‌' के अर्थके सम्बन्ध नारद और पव॑तमे विवाद 
दाहुआ। महाभारतके अनुसार देवताओ और ऋषियोंमें विवाद हुआ । 
लिपवत या देवताओका कहना था कि इसका अर्थ हैँ बकरेसे हवन करना 
: चाहिय और नारद या ऋषियोका कहना था कि इसका अर्थ है 
हुअ पुराने धान्यसे हवन करना चाहिये ।' दोनों पक्ष राजा वसुके पास 
सव्गये । वसु सत्यवादी था इसलिये उसका सिहासन पृथ्वीसे ऊपर उठा 
: रहता था। किन्तु वसूने गुरुपुत्र पव॑त या देवताओं के प्रमवश जानते हुए 
भी यही फंसला दिया कि जो पव॑त या देवता कहते है वही ठीक है । 
। इस असत्यवादिताक कारण वसुका सिंहासन पृथ्वीमें घंस गया । यहाँ 
पंत तो अज्ञानसे 'अजेयष्टव्यम्‌' का अथथे गछत वतछाता था किन्तु 
वसुने जानते हुए भी गुरुपुनरके प्रेमवश झूठ बोछा । अत. असत्य बोलनेक 
! दोही कारण हे अज्ञान या रागहेप । इन दोनोंके नष्ट हो जानेसे जिन! 
! संत्यवादी होते हे। और उनकी सत्यवादिताका प्रबल प्रमाण है, उनके 


सिद्धान्त ६१ 


हारा कहा गया स्याद्वाद सिद्धान्त, जो वस्तुका पूर्ण या अपूर्ण किन्तु 
सत्यदर्शन करनेवाले सभी व्यक््तियोके साथ न्याय करनेका ;॥* , 
बतलाता ह 

प्रत्येक धर्के दो भग होते हैं विचार और आचार । जैनधर्मक + 
विचारोका मूल हू स्थाह्माद और आचारका मूल है अहिंसा, न किसीके 
विचारोंक साथ अन्याय हो और न किसी प्राणीक जीवनके साथ खिल: 
वाड हो । सब सबके विचारोको समझे और सब सबके जीवनोंकी 
रक्षा करे। यही उन जिनोक उपदेशका मूल हैं। इसीसे उन्हें हितोपदेशी 
कहा जाता है। वे किसी व्यक्तिविशेष, वर्गविशेष या सम्प्रदायविशेषत 
हितकी दृष्टिसे उपदेश नही देते । वे तो प्राणिमात्रके हितकी दृष्टिसे 
उपदेश देते है । वे केवल मनुष्योंके ही हितकी वात नही वतलातें 
दिन्तु जगम गौर स्थावर सभी प्राणियोर्के हितकी वात बतलाते हे | 
उनका मूलमंत्र हो यह है--मा हिंल्यात्‌ सर्वभूतानि-- किसी भी 
प्राणीकी हिंसा मत करो । न वे पशुओको वध्य बतलाते हे और न॑ 
किसी वर्गविशेषकों अवध्य । उनकी वीतराग दृष्टिमें सब बराबर हे + 
न वे व्वाह्मणकी पुजा करनेका उपदेश देते हें भर न चाण्डालसे घृण' 
करनेका । ऐसे वे वीत्तराग सर्वेज्ञ और हितोपदेशी जिन होते हे 
ओऔर उनके हारा जो उपदेश दिया जाता हैँ वही जनधर्म कहलाता है 

अन्य धर्मीने भी सर्वेज्ञाताको ही अपने अपने घर्मका प्रवर्तक मान 
है, क्योकि जो अल्पन्न है, अज्ञानी है उससे सावेत्रिक और ।घ६ 
सत्य उपदेश मिलनेकी आशा नही की जा सकती । किन्तु उन्होंन्‍ 
ईश्वर खुदा या गॉडको सर्वज्ञ मानकर उसीको अपने २ धर्मका प्रवर्तेव 
माना हू । उनमे भी जो ईहवंरकों नही मानते, उन्होंने वेदकों भ 
धर्मका मूल माना है, किन्तु वे बेंदकों किसी पुरुषके द्वारा रचा भय 
नही मानतें। इस तरह प्राय सभी घर्मोने पुरुषको अल्पज्ञ मातकर ७ 
अपन घम्मका प्रवर्तक स्वीकार नहीं किया । किन्तु पुरुषके मध्यमें हु' 
बिना न तो इंश्वरीय ज्ञानकी प्राप्ति हो सकती है, और न उसके जब , 
व्याख्यान हो सकता हैं; क्योंकि इंडवर स्वयं गरीर रहित हूं न 
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हम अपना ज्ञान किसी न किसी पुरुषके द्वारा ही दे सकता है, तथा 
उसका व्याख्यान भी पुरुष ही कर सकता हैं। कित्तु यदि वह पुरुष 
अल्पज्ञ हुआ या रागहेषी हुआ तो उसके व्याख्यानमे भ्रम भी हो सकता 
ह; । अत. उसे भी कमसे कम विशिष्ट ज्ञानी तो मानना ही पडता हैं । 
वह सब इसलिये किया गया हे कि वे धर्म पुरुषकी सर्वेज्ञता स्वीकार 
कहीं करते। उनकी दुष्टिसे पुएषकी आत्माका इतना विकास नहीं हो 
ज्कता । किन्तु जेनवर्म इस तरहके किसी ईश्वरकी सत्तामें विश्वास 
कही करता । वह जीवात्माका सर्वज्ञ हो सकता स्वीकार करता हैं । 
रत जैतधम किसी इंशवर या किसी स्वयंसिद्ध पुस्तकके द्वारा नही 
हैकहा गया हैं। वल्कि सानवके द्वारा, उस मानव हारा जो कभी हम 
वही जेसा अल्पज्ञ और रागद्वेषी था किन्तु जिसने अपने पोरुषसे प्रयत्न 
फरके अपनी अत्पज्ञता और रागद्ेषके कारणोंसे अपने आत्माकों मुक्त 
कर लिया और इस तरह वह सर्वेज्ञ और वीतरायी होकर जित वन गया, 
इकहा गया है। अतः 'जिना हुए उस मानवके अनुभवोंका 
एसार ही जैनघम है। 
के भव हम 'धर्म' शब्दके बारेगे विचार करेंगे। घर्मशब्दक दो अर्थ 
पाये जाते हे--एक, वस्तुक स्वभावकों धर्म कहते हे जैसे अग्निका 
/गछाना धर्म है, पानीका शीतलता धर्म है, चायुका वहना घ्॒म हैं, 
अआत्माका चैतन्य धर्म है। बोर दूसरा, आचार या चारितरको धर्म 
रह हे । इस दूसरे अर्थकों कोई इस प्रकार भी कहते हे-- 
“जिससे अभ्युदय और ति.श्रेयल-मुक्तिकी प्राप्ति हो उसे, धर्म 
भी ते हैं। चूंकि आचार या चारित्रस इनकी प्राप्ति होती है 
इसलिये चारित्र ही धर्म हें। इस प्रकार घ॒र्म शब्दसे दो अर्थोका 
चोध होता है एक व्तु-स्वमावका और दूसरे चारित्र या 
हि 30257 स्वभावहप घ॒र्म तो क्या जड़ और क्या चेतन, 
का में पाया जाता है, क्योकि ससारमे ऐसी कोई वस्तु नही, 
जिसका कोई स्वभाव न हो । किन्तु आचाररूप धर्म कृंवछ चेतन 
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आत्मामें ही पाया जाता हैं । इसीलिए धमंका सम्बन्ध आत्मासे 
है । प्रत्येक तत्त्वदर्शी धर्मप्रवतकतने केवल आचाररूप धर्मका हीं 
उपदेश नही किया किन्तु वस्तु स्वभावरूप धर्मका भी उपदेश दिया 
है जिसे दर्शन कहा जाता हे । इसीसे प्रत्येक घ्मं अपना एक दशय 
भी रखता है । दर्शनमें, आत्मा क्या हैं? परलछोक क्‍या हे ? विहः 
क्या है ? इंब्वर क्या हैं? आदि समस्याओंको सुलझानेका प्रयत्न 
किया जाता है। और घमेंके द्वारा आत्माको परमात्मा बननेका 
बतलाया जाता है। यद्यपि दर्शत और धर्म या वस्तु स्वभावरूप 
और आचाररूप धमम दोनों जुदे-जुदे विषय हे परन्तु इन दोनोका परस्परमें 
घनिष्ट सम्बन्ध है । उदाहरणके लिये, जब आचाररूप धर्म आत्मा- 
को परमात्मा बननेका मार्ग बतछाता हे तब यह जानना आवश्यक ९. 
जाता है कि जात्मा और परमात्माका स्वभाव क्या हूँ ? दोनोमें अन्तर 
क्या है और क्यों है ” यह जाने बिना आचारका पालना बेसे ही छाभ- 
” कारी नहीं हो सकता जैसे सोने के भुण और स्वभावसे अनजान +< 
यदि सोनेकों शोधतेका प्रयत्त भी करे तो उसका प्रयत्न छामकारी 
नहीं हो सकता । तथा यह बात सर्वेविदित है कि विचारके अनुसार 
ही मनृष्यका आचार होता है । उदाहरणके लिये, जो यह मानता है 
कि आत्मा नहीं हैं और न परछोक है उसका आचार सदा भोगप्रधान 
ही रहता है, और जो यह मानता है कि आत्मा है, परलोक है, प्राणी' 
अपने २शुभाशुम कर्मके अनुसार फल भोगता है तो उसका आचार उससे 
बिलकुल विपरीत ही होता है । अत. विचारोंका मनुष्यके आचारपर 
बड़ा प्रभाव पड़ता है। इसीसे दर्शनका प्रभाव धर्मपर बडा गहरा हू । 
है, और एकको समझे बिना दूसरेकों नही समझा जा सकता। अर 
जेनधर्मका भी एक दर्शन है जो जेनदशन कहा जाता है। किन्तु ,क 
बह वंस्तु स्वभावरूप धर्ममें ही अन्तर्मूत हो जाता है बत. उसे भी ह५ 
घर्ंका ही एक अंग समझते हे । और इसलिये जेनधर्मसे 'जिन' दंघक 
द्वारा कहा हुआ विचार और आचार दोवों ही लेना चाहिये । 
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[मर प्रकारान्तरस भी धर्मके दो भेद किये जाते है एक साध्यह्प घमे 
उसऔर दूसरा साधतरूप घम्मं । परमात्मत्व साध्यरूप धर्म है और भाचार 
अल्या चारित्र साधवरूप धर्म है, क्योकि आचार या चारित्रके द्वारा ही 
;ै आत्मा परमात्मा बनता है । अत यहाँ दोनो ही प्रकारके घर्मोका 
76 निरूपण किया गया है । 
२. जेनद्शवका प्राण 
दी अनेकान्तवाद 
ऊपर हिल आये है कि जैनविचारका मूल स्पाद्वाद या अनेकात्त- 

कह है। अत. प्रथम उसे समझ लेगा आवश्यक है । 
8... गन दृष्टिसे इस विश्वक मूलभूत तत्त्व दो भागोमें विभाजित 
क्र रैक जीवतत्त्व और दूसरा भजीव या जड़तत्त्व ! अजीव या जड- 
कर पप्च भी पाँच भागो मे विभाजित है--पुंदुगल, धर्म, अधर्म, आकाय 
बहार काल । इस तरह यह ससार इन छ तत्त्वोंसे बना हुआ है। इन 
पार जेीको छे द्रत्म कहते है। इन हे द्रव्पोके सिवा संसारमें बन्य कुछ भी 
' ही है, जो कुछ हैं, उस सवका समावेश इन्ही छ द्रव्योंमें हो जाता 

. है। गुण, क्रिया, सम्बन्ध आदि जो अत्य तत्त्व दूसरे दाशनिकोंने माने 
पायेहे, जैन दृष्टिसे वे सब द्वव्यकी ही अवस्थाएँ हे, उससे पृथक्‌ नहीं; 
बल ब्योकि जो कुछ सत्‌ है वह सब द्रव्य है। सत्‌ ही द्वव्यका लक्षण हैं। 

आत्असत्‌ या अभाव नामका कोई स्वतंत्र तत्त्व जैनदर्शनमे नही है । किन्तु 
महर्जो सत्‌ है दृष्टिभेदसे वही असतू भी है। न कोई वस्तु केवल सत्ववर्त 
जिस्ही है और न कोई वस्तु केवल अतत्स्वड्प ही है । यदि प्रत्येक वस्तुको 
कह केवड सत्स्वरूप ही भाना जायेगा तो सब वस्तुओके सर्वेथा सत्स्वरूप 
इर्सा होनेसे उन वस्तुओके बीचमे जो अन्तर देखतेमे आता है, उसका 
५ जायेगा और उसके लोप हो जानेसे सब वस्तुएँ सब रूप हो जायेगी। 
आच्उदाहरणक लिये--घट (घडा) और पद (कपड़ा) ये दोनों वस्तु 
तभी हे, घट भी वस्तु है और पट भी वस्तु हे । किन्तु जब हम किसीस 
'जिस घट छानेको कहते है तो वह घट ही छाता है, पट नहीं छाता | और 
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जब पट छानेकों कहते हे तो वह पट ही छाता है, घट नही छाता 
इससे प्रमाणित है कि घट घट ही हूँ पट नही है, और पट पट ही ६५ 
घट नही हैं । व घट पट है और न पट घट है, किन्तु है दोनो । परन्त < 
दोनोंका अस्तित्व अपनी-अपनी मर्यादामे ही सीमित है, उसके ५ ह७। 

नही हैँ। अत. प्रत्येक वस्तु अपनी मर्यादामे है और उससे वाहर नह. 
: हैं। यदि वस्तुए इस मर्यादाका उल्लघन कर जायें तो फिर घट और ८ 
पटकी तो बात ही क्या, सभी वस्तुएं सब रूप हो जायेंगी जप 
इस तरहसे सकर दोप उपस्थित होगा । अत. प्रत्येक वस्तु स्वरूप 4 
अपेक्षासं सत्‌ कही जाती हैँ और पररूपकी अपेक्षासे असत्‌ कई 
जाती है । इसी दृष्टान्तको गुरु शिष्यके संवइके रूपमें यहाँ दिय« 
जाता है, उससे पाठक और भी अधिक स्पष्ट रूपसे उसे समझ सकेगे » 
गु०--एक मनुष्य अपने सेवकको आज्ञा देता है कि 'घट छाओोई 
तो सेवक तुरन्त घट ले आता है और जब वस्त्र लानेकी आज्ञा देता है: 
तो वह वस्त्र उठा छाता है । यह तुम व्यवहारमे प्रतिदिन देखते हो # 
किन्तु क्या कभी तुमने इस वातपर विचार किया कि सुननेवाका ” ८। 
शब्द सुनकर घट ही क्यों छाता है और वस्त्र शब्द सुनकर वस्त्र ही क्यों 
लाता हूं ? ; 
शि०--घटकी घट कहते हे और वस्त्रको वस्त्र कहते हे । इसलिये 
जिस वस्तुका नाम लिया जाता हूँ, सेवक उसे ही ले आता हैं। । 
गु०--घटको ही घट क्‍यों कहते है ” वस्त्रको घट क्यों नही] 
कहते ? 
शि०--घटका काम घट ही द॑ सकता है, वस्त्र नहीं दे सकता । 
गु०--घटका काम घट ही वयो देता है, वस्त्र क्यो नहीं देता ? 
शि०--यह तो वस्तुका स्वभाव है, इसमें प्रग्मफे लिये स्थान 
नही है । 
* गु०्-तया तुम्हारे कहनेका यह अभिप्राय है कि जो स्वभाव 
घटका है वह वस्त्रका नही, और जो वस्त्रका है वह घटका नही ? 


जैनधर्म 
शि०--ी हाँ, प्रत्येक वस्तु अपना जुदा स्वभाव रखती है। 
गु०--अब तुम यह बतछाओ कि क्या हम घटकों असत्‌ भी 
सकते है ? 
शि०--हाँ, घटके फूट जानेपर असत्‌ कहते ही हें। 
गु०--टूट फूट जाने पर तो प्रत्येक वस्तु असत्‌ कही जाती है। 
।रा मतलब है कि क्या घटके रहते हुए भी उसे असत्‌ कहा जा 


ता? 
शि०--नहीं, कभी नही, जो है वह नहीं कंसे हो सकता है ? 
गु०--किनारे पर आकर फिर वहना चाहते हो | जभी तुम 
वय॑ स्वीकार कर चुके हो कि प्रत्येक वस्तुका स्वभाव जुदा-जुदा 
गैता है और वह स्वभाव उसी वस्तुमें रहता है दूसरी वस्तुमे नही। 
” शिक५--हाँ, यह तो मे अब भी स्वीकार करता हूँ, क्योकि यदि 
सा न माना जायेगा तो आग पावी हो जायेगी और पादी आग हो 
जायेगा । कपड़ा मिट्टी हो जायगा और मिट्टी कपड़ा हो जायेगी । 
कोई भी वस्तु अपने स्वभावमे स्थिर न रह सकेगी। 
गु०--यदि हम तुम्हारी ही बातको इस तरहसे कहे कि प्रत्येक 
हु ही स्वभावसे है और पर स्वभावसे नही है तो तुम्हे कोई आपत्ति 
नहीं ! 
शि०--नही, इसमें किसको आपत्ति हो सकती है! 
भु०---अब तुमसे फिर पहला प्रश्न किया जाता है कि वया मौजूदा 
घटको असत्‌ कह सकते हे ? 
। शि०--चुप) 
| गु०--चुप क्यों हो ? क्या फिर भरे पड गये हो ? 
_शि०--मर स्वभावकी अपेक्षासे मौजूदा घटको भी असत्‌ कह 
/ सकते है। 
 गु०--अब रास्तेपर आये हो । जब हम किसी बस्तुको सत्‌ 
कहते हे दो हमें यह ध्यान रखना चाहिये कि उस वस्तुके स्वरुपकी 


सिद्धान्त ५ 
अपैक्षासे ही उसे सत्‌ कहा जाता हे । अपनेस अत्य वस्तुके स्वरूपव, 
अपेक्षासे संसारकी प्रत्येक वस्तु असत्‌ हैँ | देवदत्तका पुत्र संसा 
भरके मनुष्योंका पुत्र नही हैं और न देवदत्त ससार भरके पुत्रोका पिर 
हैँ। कया इससे हम यह चतीजा नही निकाल सकते कि देवदत्तका पुर 
पुत्र है और नहीं भी है। इसी तरह देवदत्तक पिता पिता है आ' 

- नही भी है। अत. संसारमें जो कुछ है वह किसी अवेक्षासे नहीं ९ 
है। सर्वेथा सत्‌ या सवंथा असत्‌ कोई वस्तु नही है । 


किन्तु जब जेनदशेत यह कहता है कि प्रत्येक वस्तु सत्‌ भी है जौ 
असत्‌ भी है तो श्रोता इसे असभव समझता है क्योकि जो सत्‌ है वे 
असत्‌ कैसे हो सकता है ? परन्तु ऊपर वतलाये गये जिन दृष्टिकोणोव 
लक्ष्य करके जेनदर्शन वस्तुको सत्‌ और जसत्‌ कहता है यदि उत दृष्छि 
कोणोंको भी समझ लिया जाये तो फिर उसे असभव कहनेका साह' 
नहीं हो सकता। किन्तु जिसे समझनेमे बादरायण जैसे सूचकारो औं 
शंकराचार्य जेसे उसके व्याख्याताओोको भी पम्रम हुआ, उसमे या 
साधारणजनोको व्यामोह हो तो अचरज ही क्या है । 


बादरायणके सूत्र नेकस्मिन्सभवात्‌' (२-४५-३३ ) की व्यास 
करत हुए स्वामी शकराचायने इस सिद्धान्तपर जो सबसे बडा दूष' 
दिया है वह है अभिश्चितता । उनका कहना है कि वस्तु है औ 
नही भी है' ऐसा कहता अनिश्चितताकों बतछाता हे । अर्थात्‌ इस 
वस्तुका कोई निश्चित स्वरूप नही रहता । और मनिश्चितता संशयव' 
जननी है । अत यदि जंन सिद्धान्तक अनुसार वस्तु अनिश्चित है त 
उसमें नि.संदय प्रवृत्ति नही हो सकती । किन्तु ऊपरके 3६ ₹९णो' 
इस आपत्तिका परिहार स्वय हो जाता है। हम व्यवहारमे भी +<९५ 
विरोधी दो घर्म एक ही वस्तुमें पात ह-जेसे भारत स्वदेश भी है थ। 
विदेश भी, देवदत्त पिता भी है और पुत्र भी। इसमें त कोईं ३ 
तता है और न संशय । क्योकि भारतीयोकी दृष्टिसे भारत स्वदेश 
और विदेशियोंकी दृष्टिसे विदेश हैँ | यदि कोई भारतीय भारतक 


हु सैनयर्म 


देश ही समझता है तो बह भारफ़ों केवड अपने ही दृष्टिकोपमे 
छ्षिता है, दूसरे भारतीयेतरोंके दुष्टिकोणसे नही, और इसलिये उसदा 
गारतदशन एकागी है। पूर्ण व्यनऊे हिये सब दृष्दिकोमोक़ों दृष्टिमें 
ह सद्यद्ा आवश्यक हैँ । बत घंकराचावंका यह कंबन वि-- एक 
प्लींमें परत्परमें विरुद्ध सत्त्त लौर अमत्त्व धर्मोका होता धमंरव है; 
योक्ति सत््ववर्मक रहनेपर बत्तत्ववर्म नहीं रह सकता बोर असत्त्व- 
फ्ँके रहनेपर तत्त्व नहीं रह नकृता । दत आहत मत अवगत 
7” कहाँ तक संगत है यह निष्पक्ष पाठक ही विचार करें। 
* स्थाह्मद 
. इस प्रकार जब प्रत्येक वत्तु परस्परमे विरोधी प्रतीत होनेवाले 
3मोंका समूह है तो उत्त अनेक धर्मात्मक वस्तुका जानना उतना कठिन 
ही है, जितना दब्दोंके द्वारा उसे कहना कठिन है; क्योकि एक 
गन अनेक घर्मोकी एक साथ जान सकता हैं, किन्तु एक शब्द एक त्तमय्मे 
3सस्तुके एक ही घममका बांधिक व्यात्यान कर सकता है। इसपर नी 
प्रद्दकी प्रवृत्ति वक्ताके अवीन है। वक्ता वल्तुक बनेक धर्मोमेर्स किसी 
कक धर्मकी मुस्यतासे वचन व्यवहार करता है । जैसे, देवदत्तको 
एक ही समय उसका पिता भी पुकारता है यौर उसका पुत्र भी पुकारता 
है। पिता उसे पुत्र' कहकर पुकारता है जौर उसका पुत्र उसे पिता 
फिहकर पुकारता है। किन्तु देवदत्त न कंवछ पिता ही है बौर न केवल 
पुत्र ही है किन्तु पिता भी है मौर पुत्र भी है। इसलिये पिताकी दृष्टिसे 
इंवदत्तका पुत्रत्व धर्म मुल्य है और णेष धर्म गोण है और पुन्रकी दृष्टिते 
'दिबदत्तका पितृत्व धर्म मुल्य है जोर शेष धर्म गौण है; क्योकि अनेक 
धर्मात्मक वस्तुमेसे जिस धर्मकी विंवक्षा होती हैँ वह घर्मे मुख्य कहाता 
| हूँ और इतर घ॒र्मं गौण | अत. जब वस्तु अनेक धर्मात्मक प्रमाणित 
। हो चुकी और भब्दमें इतनी सामय्यें नही पाई गई जो उसके पूरे धर्मो 
* का कथन एक समयमें कर सके । तथा प्रत्येक वक्ता अपदी अपनी 
है. १, ब्रह्मयस॑वे २०२-रे३ का साकरमाप्य । 


सिद्धान्त 


दृष्टिसे वचत व्यवहार करता हुआ देखा गया तो वस्तुका स्वर | 
समझनेमे श्रोताको कोई घोखा न हो, इसलिये स्थाह्मदका आविष्को५ 
हुआ । ९ 
स्थाद्माद! सिद्धान्तके अनुसार विवक्षित घर्मसे इतर घमा?। 
चोतक या सूचक स्थात्‌' शब्द समस्त वाक्योक साथ गुप्तरूपसे सम्हँ 
रहता हूँ । स्यात्‌ घब्दका अभिप्राय कथचित्‌' या किसी अपेद 
से हैं। अत संसारम जो कुछ है वह किसी अपेक्षासे नही भी है। इ' 
अपेक्षावादका सूचक स्थात्‌' शब्द है, जिसका प्रयोग अनेकान्तवा/ 
लिये आवश्यक हे; क्योकि स्यात्‌' शब्द्क बिना अनेकान्त का प्र 
शन संभव नही हे । अत भनेंकान्त दृष्टिसे प्रत्येक वस्तु स्यात्‌ €७० 
और स्यात्‌ असत्‌' हूँ । र्‌ 
कोई कोई विद्वान स्थात्‌'! शब्दका प्रयोग शायद' के अर्थमे करे 
हे। किन्तु शायद शब्द जनिश्चितताका सूचक है, जब कि स्यात्‌ शे 
एक निश्चित अपेक्षावादका सूचक हें । इस प्रकार अनेकान्तवादर 
फलितार्थ स्याह्मद है, क्योकि स्पाह्ादके बिना अनेकान्तवादका प्रकार 
संभव नही है । अत एक ही वस्तुके सम्वन्धमे उत्पन्न हुए विरि 
दृष्टिकोणोंका समन्वय स्याह्मादक द्वारा किया जाता है । ) 
हम ऊपर लिख आये हूँ कि दब्दकी प्रवृत्ति वक्‍ताक अधीन 
अत. प्रत्येक वस्तुमें दोनों धरम रहनेपर भी वक्ता अपने अपने ५ू।' 
कोणसे उत्त घर्मोका उल्लेख करते हे। जेसे---दो आदमी कुछ वर ५५ 
लिये एक दृकानपर जाते हे । वहाँ किसी वस्तुकों एक अच्छी बतल' 
है, दूसरा उसे बुरी बतलाता है । दोनोमें बात बढ़ जाती है । 
तीसरा आदमी उन्हें समझाता ह---भई क्यो झगडतें हो ? ' 
वस्तु अच्छी भी है और बुरी भी | तुम्हारे छिये अच्छी हैं और इ' 
लिय वुरी है अपनी अपनी दृष्टि ही तो हैँ । ये तीनों व्यक्ति ₹ 
प्रकारका वचन व्यवहार करते हे। पहला विधि करता है, दुसरा निए 
ओर तीसरा विधि और निषेघ। 


जेनधर्म 


| बस्तुके उक्त दोनों धर्मोको यदि कोई एक साथ कहना चाहें तो 
मै कह सकता, क्योकि एक शब्द एक समयमे विधि और निषेधमेसे 
का 7 ही कथन कर सकता हे । ऐसी अवस्थामें वस्तु अवाच्य ठहरती 
अर्थात्‌ उसे शब्दक द्वारा नही कहा जा सकता । उक्त चार वचन 
वहारोको दा्शत्तिक भाषामे स्यात्‌ सत्‌, स्थात्‌ असत्‌, स्थात्‌ सदसत्‌ और 
गत अवक्तव्य कहते है। सप्तंगीके मूल यही चार भग है । इन्हीके 
सात भंग होते हे। अर्थात्‌ चतुथ मग स्यात्‌ अवक्तव्यके साथ 
श॒ पहले, दूसरे और तीसरे भगको मिलानेसे पाँचवाँ, छठा और 
तवाँ भग बनता है । किन्तु छोक व्यवहारमें मूल चार तरहके 
नोका ही व्यवहार देखा जाता है । 
! स्वामी 'शंकराचार्यने चौथे भग स्थादवक्‍्तव्य'ं पर भी आपत्ति 
हैं। वे कहते हैं कि--+ पदार्थ अवक्तव्य भी नही हो सकते । यदि 
अवव्तव्य हे तो उनका कथन नही किया जा सकता है। कथन भी 
आ जाय और अवक्तव्य भी कहा जाये ये दोतों बातें परस्परमें 
'हद्ध है । किन्तु यदि जेन वस्तुको सवंथा अवक्तव्य कहते तब तो 
*चार्य शंकरका उक्त दोषदान उचित होता । किन्तु वे तो अपेक्षा 
ँैसे अवक्तव्य कहते हे, इसीका सूचत करनेके लिये स्थात्‌ शब्द 
(क्तव्यक साथ लूगाया गया है जो बतलाता है कि वस्तु सर्वेधा अब- 
गा नही है, किन्तु किसी एक दृष्टिकोणसे अवक्तव्य है । 
६ इसे स्पष्ट है कि आचायंशकर स्याद्रदको समझ नही सके । 
गैिये स्वर्गीय महामहोपाध्याय डाक्टर गंगावाथ झा ने लिखा है--- 
जबसे मेने शंकराचार्य द्वारा जेनसिद्धान्तका खण्डन पढा है 
अरे मुझे विश्वास हुआ है कि इस सिद्धान्तमें वहुत कुछ हैं, जिसे 
'न्तके आचार्योने नही समझा। और जो कुछ में अब तक जैनघर्मको 
न सका हूँ उससे मेरा यह दृढ़ विश्वास हुआ'है कि यदि वे जैनधर्मको 


।१ “न चेर्षा पदार्थानामवक्‍तव्यत्व समवति। अवक्तव्यव्चेन्नोच्योरन्‌। 
कसी चावक्तल्याठतेति सितमिफ्ितशा --जह्मसू० धाँ० २-२-३३॥ 


सिद्धान्त ४ 


उसके मूलग्रन्थोंसे देखनेका कष्ट उठाते तो उन्हें जेनधर्मका विरो 
करनेकी कोई बात नही मिलती ।” पे 
7 हिन्दू विश्वविद्यालयके दर्शन शास्त्रक भूतपूर्व प्रधान अध्याप्र ( 
श्रीफणिभूषण अधिकारीने श्रीस्याद्गाद महाविद्यालय काश्मीके +-७। 
कोत्सवर्क अध्यक्ष पदसे अपने भाषणमें कहा था--- न 
जैनधर्मक स्याद्वादंसिद्धान्त्को जितना गलत समझा गया , 
उतना किसी अच्य सिद्धान्तको नहीं । यहाँ तक कि शंकराचार्य 
इस दोषसे मुक्त नही हे । उन्होने भी इस सिद्धान्तक प्रति. 4 
किया । यह बात अल्पज्ञ पुरुषोक लिए क्षम्य हो सकती थी | कि 
यदि मुझे कहनेका अधिकार है तो में भारतके इस महान्‌ विद्वान लि, 
तो अक्षम्य ही कहूँगा। यद्यपि मे इस महषिको अतीव आदरकी दृष्टि, 
देखता हें । ऐसा जान पडता है कि उन्होने इस धर्मके दशनशास्त्रड 
मूलग्रत्थोके अध्ययन करनेकी परवाह नही की ।' मु 
ऐसी स्थितिमे भी जब हम किसी विद्वानको, उस विद्वानकों * 
कि अनेकाल्तवादकों संशयवादका रूपान्तर नहीं मानतें और उत्त 
जैनदरशनकी बहुमूल्य देन स्वीकार करते हे, यह छिखते हुए पाते | 
कि शकराचार्यने स्थाह्मादका मामिक खण्डन अपने शारीरिक भाष्य', 
प्रवल युक्तियोके हारा किया है तो हमें मचरज होता हैँ, अस्तु+ |, 
स॒प्तभगीवादका विकास दाशंनिक क्षेत्रमे हुआ था, ६५.- 
उसका उपयोग भी वही हुआ । उपलब्ध जेनवाडमयमे दाशनि 
क्षेत्रमें सप्तमंगीवादको चरितार्थ करनेका श्रेय सर्वप्रथम स्वामी ७ , .५ 
भद्नको ही प्राप्त है । उन्होंने अपती आप्तमीमासामे' सांख्यको -* 
कान्तवादी, माध्यभिकको असदेकान्तवादी, वेशेषिककों सद- का ५ 
वादी गौर बौद्धको अवक्तव्येकान्तवादी बतकाकर मूल चार ५ क 
उपयोग किया और शेष तीन भगोका उपयोग करनका संकेत माई 
१ देखो-भारतीयदशेन (प० बल्देव उपाध्याय) पू० १७७। । 
२ कारिका ने० ६--२०॥ 
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;र दिया । उतके पर्चात्‌ आप्तमीमांसापर 'अप्टशतों तामक 
घ्यके रचचिता श्रीअकर्ंकदेवने शेष तीन भगोका उपयोग करके 
से कमीको पूरा कर दिया। उतके भतसे शंकराचार्यका अनिवेच- 
गेयवाद सदवक्तव्य, वौद्धोक्ा अन्यापोहवाद असदवक्तव्य और योग- 
ग़ पदार्थवाद सदसदवक्तव्य कोटिमें गर्भित हैं । इस तरह सातो 
योंका उपयोग हो जाता है । 


३८7 ३. द्रव्य-व्यवस्था 

जेनदर्शनके मूरतत्त्व जनेकान्तवाद और उसके फलिताय्थ स्याह्मद 
तर सप्तभंगीवादका परिचय कराकर अव द्रव्यव्यवस्थाकों वतरते हे। 

यद्यपि द्वव्यका लक्षण सत्‌ हैँ तथापि भप्रकारान्तरसे गुण और 
यवोंके समूहको भी द्रव्य कहते है। जैसे, जीव एक द्रव्य है, उसमें 
[व ज्ञान जादि गृण पाये जाते हें जौर नर नारकी आदि पर्याय पाई 
गती है। किस्तु दब्यसे गृण और पर्यावकी पृथक सत्ता नहीं है। ऐसा 
हीं हे कि गुण पृथर्‌ हे, पर्याय पृथक हे और उनके मेरसे द्रव्य बना 
। किन्तु बनादिकारूसे गुणपर्यायात्मक ही द्रव्य है । साधारण 
गैतिसे गुण नित्य होते हें गौर पर्णय अनित्य होती हे । अत: द्रव्यको 
नेत्य-अनित्य कहा जाता है। जैसदर्नमें सतका छक्षण उत्पाद, व्यव 
प्र प्लोव्य माना गया है! अर्थात्‌ जिसमें प्रति समय उत्पत्ति, विनाश 
गेर स्विस्ता पाई जाती है वही सत्‌ है। जैसे, मिट्टीसे घट 
नाते समय मिट्टीकी पिण्डरूप पर्याय नष्ट होती है, ,घट पर्याय 
उत्पन्न होती हैं और मिट्टी कायम रहती है। ऐसा नही.हु क्ति पिण्ड 
यायिका चाश पृथक समयमें होता है मोर घट पर्वावकी उत्पत्ति 
(यकू समयमें होती है । किन्तु जो समय पहली पर्यावक वाबका है, 
ही समय आगेकी पर्यायके उत्पादका हैं । इस तरह प्रतिसमय पूर्व 
ययिका नाश बोर आगेको पर्यावकी उत्पत्तिक होते हुए भी द्रव्य कायम 

२. अष्ठसहत्नी पृ० १३८-१४२॥ 
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रहता है। अतः वस्तु श्रतिसमय उत्पाद व्यय और अप्रौव्यात्मक ४ 
कही जाती हे । ५ 
आशय यह हैं कि प्रत्येक वस्तु परिवर्ततशील है, और उसमे वह 
परिवर्तन प्रति समय होता रहता है। जैसे, एक वच्चा कुछ समय वार, 
युवा हो जाता हे और फिर कुछ कालके वाद वृढा हो जाता है। वचपन- 
से यूवापन और युवापनसे वुढापा। एकदम नही आ जाता, किस्तु प्रति 
समय वच्चेमे जो परिवर्तन होता रहता है वही कुछ समय वाद युवापन 
के रूपमे दृष्टिगोचर होता है । प्रति समय होनेवाला परिवर्तन इतन' 
सूक्ष्म हैं कि उसे हम देख सकनेमे असमर्थ हे । इस परिवत्तंनक होरें 
हुए भी उस वच्चेमे एकरूपता वनी रहती है, जिसके कारण बडा हे 
जाने पर भी हम उसे पहचान लेते हे । यदि एसा न मानकर द्रव्यक 
केवल नित्य ही मान लिया जाये तो उसमे किसी प्रकारका परिवतंल 
नही हो सकेगा, और यदि केवल अनित्य ही मान लिया जाये तो आत्मा 
के सवंथा क्षणिक होनेसे पहले जाने हुएका स्मरण आदि व्यापार नह 
बन सकेगा। अत. प्रत्येक द्रव्य उत्पाद, विनाश और ध्रौव्य स्वभाव 
वाह्म है। चूँकि द्रव्यमे गृण ध्ू व होते है और पर्याय उत्पाद विनाश 
शील होती है; अत. गृणपर्यायात्मक कहो या उत्पादव्यय प्रौव्यात्मव 
कहो, दोनोंका एक ही अभिग्नाय है द्वव्यक इन दोनों लक्षणोम वास्तव 
में कोई भेद नही है, किन्तु एक लक्षण दूसरे लक्षणका व्यञ्जकमात्र हें 
द्रव्यका स्वरूप बतलाते हुए आचार्य कुन्दकुन्द्ें प्रवचतसारः 
कहा है--- क्‍ 
दवियदि गच्छदि ताइ ताइ सब्मावपज्जयाइं ज। ! 
दविय त॑ भण्णतें अणण्णभूद तु सत्तादों ॥शा 8 
अर्थ----_ धातु, जिसका अर्थ जाना हें, द्रव्य गब्द बना है | 
अतः जो अपनी उन उन पर्यायोको प्राप्त करता है, उसे द्रव्य कहते है 
बह द्रव्य सत्तासे अभिन्न है । 
इससे यह वतलाया हू कि द्रव्य सत्स्वहूप हे । ओर जसे पर्यायोक| 
प्रवाह सतत्‌ जारी रहता हैं, एकर्क पश्चात्‌ दूसरी और दूसरी 
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वब्चातू तीसरी पर्याय होती रहती है, वंसे ही द्वव्यका प्रवाह भी सतत 
ग़ारी रहता है । अर्थात्‌ द्रव्य बनादि और मनन्‍्त है । 
ध दिन्ब॑सल्लक्खणिय उप्पादव्वयधुवत्तसजुत्त । 
गूणपज्जयासयं वाज त॑ भण्णति सत्बष्ह् ॥१०॥ 
अर्थ-- भगवान्‌ जिनेद्धदेव द्रव्यका लक्षण सत्‌ कहते हैं । अथवा 
। उत्पाद, व्यय बोर प्रोव्यसे संयुक्त हे वह द्रव्य है। अथवा जो गुण 
र पर्यायका आश्रय है वह द्रव्य हैं ।' 
द्रव्यके इन तीनो लक्षणोंमेसे एकर्क कहनेस शेष दो लक्षण 
त: ही कहे जाते हे, क्योकि जो सत हैँ वह उत्पाद, व्यय ओर प्रौव्य 
था गुण और पर्यायसे संयुक्त है, जो उत्पाद, व्यय और प्नोव्यवाला 
वह सत्‌ है और गुण पर्यायका आश्रय भी है, तथा जो गुण पर्यायवाला 
वह सत्‌ हूं और उत्पाद, व्यय गौर ध्ोव्यस संयुक्त भी हूं 
चूँकि सत्‌ नित्यानित्यात्मक हे जत. सत॒क कहनेसे उत्पाद, व्यय 
गैर प्रोव्यपना प्रकट होता है तथा श्रवत्वसे गुणोंके साथ और उत्पाद- 
ग्यस विनागशील पर्यायोके साथ एकात्मकता प्रकट होती है । इसी 
रह वस्तुकों उत्पाद-व्यय बोर प्रोव्य स्वरूप वतल्ुवेसे उसकी 
त्यानित्यात्मकृता जोर गृुणपर्यायविशिष्टिता प्रकट होती हैं । 
था वस्तुकों गुणपर्यायात्मक वतलानेसे गणोंसे प्रौव्यका और पर्याय्से 
त्वाद विनाशका सूचन होता है ओर उससे नित्वावित्यात्मक सत्‌ 
यह प्रतीत होता हे । अत. तीनों छक्षण प्रकारान्तरसे द्रव्यका 
ब्रबलेषण करते हे और वतलाते हे कि-- 
“उणत्तीव विणात्तो दव्वस्त य णत्यि अत्यि सब्मादो । 
विगमुणादघुवत्त करेति तस्वेव पज्ञाया ॥११ ॥ 
अ्य- द्वव्यका न तो उत्पाद होता हैं और न विनाश, वह तो 
त्वलूप है। किन्तु उसीकी पर्यायें उसके उत्पाद, व्यय और श्रौव्यको 
रती हे । . 
इसका यह मतलब है कि द्रव्य न तो उत्तन्न होता हैँ और न चष्ट 


चिद्धान्त ७७ 


होता है, किन्तु उसकी पर्याये उत्पन्न होती और नष्ट होती हे भौर १ 
ए पर्याय चूँकि द्रव्यसे अभिन्न हे अत. द्रव्य भी उत्पाद-व्ययशील हे । 
जैन दर्शनके इस सिद्धान्तका प्रतिपादन महपि पतञ्जलिने भी 
अपने महाभाष्यके पशपशाह्लिकर्मे निम्नलिखित झब्दोमें किया है-- * 
“दृब्य नित्यमू, आकृतिरनित्या। सुवर्ण कयाचिदाकत्या युक्त पिण्डों भवति, | 
“पिण्डाकृतिमुपमृथ रुचका. क्रियन्ते, रुचकाकृतिमुपमृथ कटका कियन्तें, कटका- 
कृतिमूपमृद्य स्वस्तिका क्रियन्ते। पुनरावृत्तः सुवर्णपिण्ड पुनरपरया$कत्या यूक्‍त- 
खदिरागारसदुशें कुण्डले भवत । आकृतिरन्या वे अन्या च॑ भवति, दुव्यं। 
पुनस्तदव, आहत्यूपमर्देत दृब्यमेवावशिष्यते ।/ । 
अर्थात्‌--द्रव्य नित्य है और आकार यानी पर्याय अनित्य है । 
सुवर्ण किसी एक विशिष्ट आकारसे पिण्डरूप होता है । पिण्डरूपका . 
विनाश करके उससे माला बनाईं जाती है । माछाका विनाश करके 
उससे कड़े बनाये जाते हे । कडोंको तोड़कर उससे स्वस्तिक बनाये ' 
» जाते है । स्वस्तिकोंको गलाकर फिर सुवर्णपिण्ड हो जाता हैं। उसके 
अमुक आकारका विनाश करके खदिर अद्भारके समान दो कुण्डल 
बता लिये जाते हे । इस प्रकार आकार बदलता रहता है परन्तु प्रव्य 
वहीं रहता है । आकारके नष्ट होनेपर भी द्रव्य शेष रहता ही है ।* 

इससे द्रव्यकी नित्यता और पर्यायकी अर्नित्यता प्रमाणित होती 
हैं। जैन दर्शन भी ऐसा ही मानता हैं और इसीसे वह वस्तुका लक्षण 
उत्पाद-व्यय और प्रौव्य करता है। उसके मतसे तत्त्व तयात्मक है । 
आचार्य समन्तभद्गते दो दुष्टान्त देकर इसी वातको प्रमाणित किया 
है। आप्तमीमासामे वे लिखते हे--- । 

घटमौलिसुवर्पार्थी नाशोत्पादस्थितिष्वयम्‌। 
शोकप्रमोदमाध्यस्थ्य जनो याति सहेतुकम्‌ ॥५0॥ 

“एक राजाके एक पुत्र हे और एक पुत्री । राजाके पास एक 
सोनेका घड़ा है । पुत्री उस घटको चाहती हे, किन्तु राजपुत्र उस 
घटको तोडकर उसका मुकुट वनवाना चाहता है । राजा पुत्रकी हठ 
पूरी करनेके लिये घटको तुड़वाकर उसका मुकुट वनवा देता है। घटक 
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9 “ , इली होती है, मृकुग्के उत्पादसे पुत्र प्रसन्न होता है और 
पूके राजा तो सुवर्णका इच्छुक ह जो कि घट टूटकर मृकुट बत जानेपर 
भी कायन रहता हू जत उसे न थोक होता है भर न हपँ । बत. वस्तु 
व्रयात्मक (तीनरूप ) है । 
दूसरा उदाहरण-- 
पयोव्रदों व दघ्यत्ति न पयोधत्ति दधिव्रत:। 
जयोरसब्रतो नोने तत्मात्तल त्रयात्मकमू॥६०ां 
जिसने कंवल दूध ही खानेंका व्रत लिया है, वह दही नहीं खाता । 
जिसने केवल दही ज़ानेका व्रत लिया हैँ वह दूध नही खाता । जौर 
जिसने गोरसमात्र न खानेका ब्रत लिया है वह न दूध खाता है और ८ 
दही , क्योंकि दूध और दही दोनों योरसकी दो पर्बायें हे अत गोरसत्व 
दोनोमे है । इससे सिद्ध हे कि वस्तु अवात्मक-उत्पादव्यय प्रौव्या- 
त्मक हैं । 
मीर्मांसादर्णवक पास्नामी महामति कुमारिर भी वस्तुको 
उत्पाद, व्यव और प्रौव्य-स्वलूप मानते है। उन्होने भी उसके समर्थंदर्क 
लिये स्वामी समन्तभद्रक उक्त दृष्टान्तकों ही बपनाया है। वे उसका 
खुलासा करते हुए लिखते हे--- 
वर्ेभावकर्मये श्र रुचक. .क्रियते यदा। 
तदा पूर्वाधिन. शोक प्रीतिश्चाप्युत्तराधिव. ॥२१॥ 
हेमाविनस्तु माध्यस्थ्यं तस्मादवस्तु त्रयात्मकम्‌। 
चोलादल्थितिमगानामसावे स्थान्मतिबवन ॥२श॥। 
न नाक्षेव विदा शोको नोल्पादेद विता चुखम। 
स्वित्वा विना न साध्यर्प्य तेन सामान्यनित्यता ॥१शां 
>मौ० इलो० वा०। 
अर्थात्‌-- जब सुदर्णके प्यालेको तोहकर उसकी मारा बनाई 
जाती हैं तव जिसको प्यालेकी जरूरत है, उसको शोक होता है, जिसे 
मालाकी बावश्यकता है उसे हु होता है और जिसे सुवर्णकी आव- 
श्यकता हैँ उसे न हष॑ होता है जौर न शोक । अठः वस्तु चयात्मक 
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है। यदि उत्पाद, स्थिति और व्यय न होते तो तीन व्यक्तियोक तीर 
प्रकारक भाव न होते, क्योकि प्यालेक नाश बिना प्यालेकी आवद्य 
कतावालंको शोक नही हो सकता, मालाके उत्पादक विना मालाक॑ 
आवश्यकतावालेको हर्ष नही हो सकता और सुवर्णकी स्थिरताके बिन 
सुवर्णके इच्छुकको प्यालेके विनाश और मालाके उत्पादमे माध्यस्थ् 
नही रह सकता । अत वस्तु सामान्यसे नित्य हे (और विशेष 
अर्थात्‌ पर्यायरूपसे अनित्य हे) । 

निष्कर्ष यह है कि जेन दशनमे द्रव्य ही एक तत्त्व है, जो कि ६ 
प्रकारका है और वह प्रति समय उत्पाद-व्यय और प्रौव्य-स्वरूप हे 
अतएव वह द्रव्यदृष्टिसे नित्य हे और पर्यायदृष्टिसे अनित्य है । अब 
प्रत्येक द्वव्यका परिचय कराया जाता हे । 


४. जीवद्रव्य 774 


जैनाचारय श्रीकुन्दकुन्दने जीवका स्वरूप इस प्रकार बतलाया है-- 
“भरसमरूवमगरधं अव्वत्त वेदणागुणमसद । 
जाण अलिगग्गहण जीवमणिदिट्ठसठाण ॥२-८०॥ 
>भ्रवच ० 
"जिसमे न कोई रस है न कोई रूप हैँ और न किसी प्रकारकी 
गंध हैं, अतएंवं जो अव्यक्त है, शव्दरूप भी नहीं है, किसी भौतिव 
चिह्नसे भी जिसे नही जाना जा सकता और न जिसका कोई निर्दिष 
आकार ही है, उस चेतन्यगुण विशिष्ट द्रव्यको जीव कहते हे ।' 
इसका यह आशय हैँ कि जिसका चेतनागुण है, वह जीव हैं 
और वह जीव पुद्गल द्रव्यसे जुदा है, क्योकि पुद्गरद्रव्य रूप, रस 
ग़त्ध और स्पर्श गृणवारूत तथा साकार होता है, किन्तु जीवद्रव्य ३५ 
नही है । अत जीवद्रव्य जडतत्त्वसें जुदा एक वास्तविक पदार्थ है 
ओर भी-- 
जीवो त्ति ह वदि चेदा उवयोगविसेसिदो पहु कत्ता । 
भोत्ता य देहमत्तो ण हि मृत्तो कम्मसजुत्तो ॥२७॥ 
>सचास्ति० 


एप जेनधर्म 


'ह जीव चैतन्यस्वरूप है, जानने देखनेरुप उपयोगवाला है, 
भु है, कर्ता हैं, भोक्‍्तां है और अपने शरीरके वरावर हैं। तथा 
चपि वह न्टः नही है कर्मोसे सयुक्त है।' 

इस गाथाके द्वारा सम्बन्धमें जेनदर्शनकी प्रायः सभी 
रुप मात्यताओको वतला हिंया है। उनका खुलासा इस प्रकार है-- 


3 
जोब चेतन है 








-<जीवका लक्षण चेतना है और वह चेतना जानने 
पैर देखेंनरूप है । अर्थात्‌ जो जानता और देखता है वह जीव है | 
।ख्य भी चेतनाकों पुरुषका स्वरूप मानता है, किन्तु वह उसे जशञानरूप 
ही मानता । उसके मतसे ज्ञान प्रकृतिका धर्म हैं। वह मानता है 
के ज्ञानका उदय न तो अकेले पुरुषमें ही होता है और न वुद्धिमें ही होता 
१। जव ज्ञानेन्द्रियाँ बाह्य पदार्थोकों वुद्धिके सामने उपस्थित करती 
हैँ तो बुद्धि उपस्थित पदार्थके आकारकों घारण कर लेती है। इतने 
पर भी जब बुढ्धिमें चेतन्यात्मक पुरुषका प्रतिविम्ब पडता है तभी 
वानका उदय होता है। परल्तु जेनदर्शनमें वृद्धि और चैततन्यमे कोई भेद 
ही नही है। उसमें हष, विषाद आदि अनेक पर्यायवाला ज्ञानरूप एक 
आत्मा ही अनुभवसे सिद्ध है। चैतन्य, वृद्धि, अध्यवसाय, ज्ञान आदि 
उसीकी पर्याय कहलाती हे। अत चंतन्य ज्ञानस्वरूप ही है । 
उसकी दो अवस्थाएँ होती हे। एक अन्तर्मुख और दूसरी वहिर्मुख 

जब वह जात्मस्वरूपकों ग्रहण करता है तो उसे दर्शन कहते है और जब 
वह बाह्य पदार्थकों ग्रहण करता है तो उसे ज्ञात कहते हे । ज्ञान और 
दर्शनमे मुख्य भेद यह हे कि जैसे ज्ञानके द्वारा 'यह घट है, यह पट है 
इत्यादि रूपसे वस्तुकी व्यवस्था होती है, उस तरह दर्णनके द्वारा नही 
होती । अत जीव चेतत्यात्मक है, इसका आशय है कि जीव ज्ञानदर्श 
नात्मक है, ज्ञान दर्शन जीवके गृण या स्वभाव है । कोई जीव उन 
बिना रह ही नही सकता। जो जीव है वह ज्ञानवान्‌ है और जो ज्ञालवान्‌ 
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हे वह जीव है । जैसे आग अपने उष्ण गुणको छोडकर नही रह सकती, 
वेंसे ही जीव भो ज्ञानगुणके बिना नही रह सकता। एकेन्द्रिय वृक्ष 
रहनेवाले जीवसे लेकर भुक्तात्माओं तकमे हीनाधिक ज्ञान पाया 
जाता है। सबसे कम ज्ञान वनस्पतिकायके जीवोमे पाया जाता है और 
सबसे अधिक यानी पूर्णज्ञान मुक्‍्तात्मामे पाया जाता है । । 


जेनेतर दाश्षनिकोमे नेयायिक वेशेषिक भी ज्ञानकों जीवका' 
गुण मानते हे। किन्तु उनके मतानुसार गुण और गुणी ये दोनो दो पृथक्‌ 
पदार्थ हे और उन दोनोंका परस्परमें समवायसम्बन्ध हैं। अत. 
उनके मतसे आत्मा ज्ञानस्वरूप नही है, किन्तु उसमें ज्ञानगुग रहता 
है इसलिये वह ज्ञानवान्‌ कहा जाता हैं । किन्तु जेनदशनका कहना है 
कि यदि आत्मा ज्ञानस्वरूप नही है तो वह जज्ञानस्वरूप ठहरता है । 
ओर उसके अज्ञानस्वरूप होनेपर आत्मा ओर जडमें कोई अन्तर नहीं' 
रहता । इसपर नंयायिकका कहना है कि आत्माके साथ तो शातक , 
सम्बन्ध होता है किन्तु जड घटादिकके साथ ज्ञानका सम्बन्ध नहीं। 
होता । इसलिये आत्मा और जडमे अन्तर है। इसपर जैन दाशैनिकों- 
का कहना हैँ कि जब आत्मा भी ज्ञानस्वरूप नही हूँ और जड भी ज्ञान- 
स्वरूप नही है, फिर भी ज्ञानका सम्बन्ध आत्मासे ही क्यों होता है, 
जडसे क्यो नही होता ? यदि कहा जायेगा कि आत्मा चेतन है इसलिये, 
उसीक साथ ज्ञानका सम्बन्ध होता है तो इस पर जैन दा्शनिकोका यह 
कहना हे कि नैयायिक आत्माकों स्वय चेतन भी नहीं मानता किन्तु 
चेतन्यके सम्बन्धसे ही चेतत मानता है । ऐसी स्थितिमे ज्ञानकी ही, 
तरह चेततक सम्बन्ध भी वही प्रश्न पैदा होता है कि चैतन्यका सम्बन्ध, 
आत्माके ही साथ क्यों होता हैँ घटादिकके साथ क्यों नही होता ? 
अत. इस आपत्तिसे बचनेके लिये आत्माको स्वय चेतन और ज्ञानस्वरूप 
मानना चाहिये। जेसा कि कहा है-- | 

'गाणी णाण च सदा अत्यतरिदो दु अण्णमण्णस्स। 
दोण्ह अचेदणत् पसजदि सम्म जिणावसद ॥डैंडा॥ 


रै 
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णहि सो समवायादों अत्यतरिदों दु णाणदों णाणी। 
अण्णाणीति ये वयण एगत्तपसाधकं होदि ॥४शा 
-“-म्वास्ति० । 


अर्थात्‌-'यदि श्ञानी भर श्ञानको परस्परमें सदा एक दृसरेसे 
भिन्न पदार्थान्तर माता जायगा तो दोनो अचेतन हो जायेंगे । यदि 
कहा जायेगा कि ज्ञानसे भिन्न होनेपर भी आत्मा ज्ञानके समवायसे 
ज्ञानी होता है तो प्रइत होता है कि ज्ञानके साथ समवाय सम्बन्ध होनेसे 
पहले वह जात्मा ज्ञानी था या अज्ञाती ? यदि ज्ञानी था तो उसमे 
हज्ञावका समवाय मानना व्यय है। यदि जज्ञानी था तो अज्ञानके समे- 
वायसे अज्ञानी था या अज्ञानके साथ एकमेंक होनेसे अज्ञावी था ! 
अज्ञानीमे अज्ञानका समवाय मानना तो व्यय ही हूँ । तथा उस तमय 
द्उसमें ज्ञानका समवाय न होनेसे उसे ज्ञानी भी नही कहा जा सकता। 
<इसलिये अन्नानके साथ एकमेक होनेसे आत्मा अज्ञानी ही ठहरता है 
(ऐसी स्थितिमे जंसे अज्ञानके साथ एकमेक होनेसे आत्मा अज्ञावी हुआ 
वेसे ही ज्ञानके साथ भी आत्माका एकत्व मानना चाहिये।' 
५ _ साराश यह हे जैनदशन गुण और गुणीके प्रदेश जुदे नही माता | 
जो आत्माक प्रदेंश है वे ही प्रदेश ज्ञानादिक गुणोक भी हैं, इसलिये 
है उनमे प्रदेशभेद नही है। और जुदे वे ही कहलाते हे जिनके प्रदेश भी 
' जुदे हों। अत जो जानता है वही ज्ञान है। इसलिये ज्ञानके सम्बन्ध 
हु आत्मा ज्ञाता नहीं है, किन्तु शान ही आत्मा है। जैसा कि कहा है: 
णाण तण्त त्ति भद वद्दि णाणं विणा ण॑ अणा्ण। हि 
तम्हा णाग अप्या अपा णाण वे सअष्ण वा॥रणा 
>-प्रवच्त ० । 
... अथथत्‌--ज्ञान आत्मा है ऐसा माना गया है। चूँकि ज्ञान आत्मा" 
के बिना नही रहता अत ज्ञान जात्मा ही है। किन्तु आत्मामें बनेक 
हह ही पाये जाते हे अत आत्मा ज्ञानस्वरूप भी है और अन्य गुणरप 
र्श्नीहे। 


ह्च 
मु 
रू 
ड 
है 


पु पिद्वान्त प्‌ 
९ 
प्रभु है 

प्रत्येक जीव अपने पतन और उत्थानके लिये स्वयं ही उत्तरदार्ब 

हैं। अपने कार्योंस ही वह वेंघता है और अपने कार्योसे ही वह उस 
बन्धनसे मकत होता है। अन्य कोई न उसे वाँधता है और न वन्धनसे 
मुक्त करता है। वह स्वत. ही भिखारी वनता है और स्वत ही भिखारी- 

” से भगवान्‌ बन सकता हे। जत वह प्रमु-समर्थ कहा जाता है । 
फर्ता है 

अपने द्वारा बाँधे गये कर्मोके फलको भोगते समय जीवक जो भाव 

होते है, वह जीव उन अपने भावोका कर्ता कहा जाता है । आशय 
यह हैँ कि जीवके भाव पाँच प्रकारके होते हे--ओऔपशमिक, क्षायिक, 
क्षायोपशमिक, औदयिक और पारिणामिक | कर्मोका उपशम होनेसे- 
अर्थात्‌ उदयमे न आ सकनेसे जो भाव होते हे, उन्हें औपशमिक भाव 
कहते हें । कर्मोका क्षय-विनाथ हो जानेसे जो भाव होते हे, उन्हे 
झायिक भाव कहते हे । कर्मोका क्षयोपशम-कुछका क्षय और कुछका 
उपशम होनेसे जो भाव होते हे उन्हे क्षायोपशमिक भाव कहते हे । 
कर्मोक उदयस जो भाव होते है उन्हें ओदयिक कहते हे और कर्मोके 
निमित्तक विना जो भाव होते है उन्हे पारिणामिक कहते हे । वस्तुतः 
अपने इन भावोका कर्ता जीव ही है, कर्म तो उसमें निमित्तमात्र हे । 
किन्तु कमंका निमित्त मिले विना उक्त भाव नही होते इसलिये उन 
भावोका कर्ता कर्मको भी कहा जाता हैँ । साख्य पुरुष-आत्माको कर्ता 
नही मानता । उसके मतानूसार आत्मा अलिप्त और अकर्ता हें, 
जगतके व्यापारक साथ उसका कोई सम्बन्ध नही हे । इसपर जैन- 
दर्शनकी यह आपत्ति हे कि यदि आत्ना अकर्ता है तो वन्ध और मोक्षकी 
कल्पना व्यर्थ है । मे सुनता हूँ इत्यादि प्रतीति सभीको होती हैं अत. 
आत्माका अकत्‌ त्व अनुभवविरुद्ध है । यदि कहा जाये कि इस प्रकारकी 
प्रतीति अहकारसे होती है, तो यह कहना भी ठीक नही है; क्योकि 
सांल्य अतुभवको अहँकारजत्य नही मानता । और अनुभवके अहंकार- 
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बन्य व होेसे ही आत्माका करत त्व स्वीकार करना पड़ता हैं। अत 
आत्मा कर्ता हैं 


भोवता हूँ 
जिस तरह जीव अपने भावोंका कर्ता है उसी तरह उनका भोषता 
शी है। यदि आत्मा सुख्ध दुखका भोक्ता न हो तो सुख दु खकी अनुभूति 
ही नही हो सकती और अनुभूति चेतत्यका धर्म है। सास्यका कहना 
है कि पुरुष स्वभावसे भोक्ता नही है किन्तु उसमे भोक्तृत्वका आरोप 
किया जाता है, क्योकि सुख दु खका अनुभव वुद्धिके द्वारा होता है 
और वृद्धि अचेतन है । वुद्धिमें सक्रान्त सुख दु खका प्रतिविम्व बुद्ध 
स्वभावमें पढ़ता है, अत. पुरुषकों सुख दु खका भोक्ता मात लिया 
जाता है!” इस पर जैनोका कहना है कि जेसे स्फटिकर्मे जपावुसुमका 
प्रतिविम्ब पड़नेसे स्फटिक मणिका छाल रुपसे परिणमत मानना पढ़ता 
हे बेसे ही पुरुषमें सुख दु खका प्रतिविम्ब मानतेसे पुरुषमें सूख दु स- 
'हुप परिणाम सानना ही पडता है। उसके बिना सुख दु खकी अनुभूति 
नही हो सकती । 
५0५ अपने शरीखपरमाण है लि 
जन दशनमें जीवको शरीरप्रमाण माना गया है। जैसे दीपक 
छोटे या बड़े जिस स्थानमें रखा जाता है, उसका प्रकाश उसके अनुसार 
ही या तो सकुच जाता है या फैछ जाता है, वैसे ही आत्मा भी प्रात 
हुए छोटे या वडे शरीरके आकार हो जाता है। किन्तु न तो सकोच 
होने पर आत्माके प्रदेशोकी हानि होती है और न विस्तार होनेपर 
नये प्रदेशोकी वृद्धि होती है। प्रत्येक दशामे आत्मा असंस्यातप्रदेशीका 
असल्यातप्रदेशी ही रहता है। 
आत्माको शरीरप्रमाण माननमें यह आपत्ति की जाती है कि यदि 
वात्मा घरीरके प्रत्येक प्रदेशमें प्रवेश करता है तो शरीरकी तर 
आत्माको भी सावयव मानना पडता है मर सावयव माननेसे आत्मा 
विनाश आाप्त होता है, क्योकि जैसे घट सावयव है जब उसके अवगवोका 


संयोग नप्ट होता है तो घट भी नष्ट हो जाता है, उस्ती तरह 


सिद्धान्त घरे 


सावयव माननेसे उसका भी नाश हो सकता है। इस आपत्तिका उत्तर 
जेनदर्शन देता है कि जैन दृष्टिसे आत्मा कर्यंचित्‌ सावयव भी है, 
किन्तु उसके अवयव घटके अवयवोंकी तरह कारणपूर्वक नही हे । 
अर्थात्‌ घट एक द्रव्य नही है किन्तु अनेक द्रव्य है, क्योकि अनेक 
परमाणुओंके समूहसे घट बना है और प्रत्येक परमाणु एक एक द्रव्य 
है। अत. घटके अवयव उसके कारणभूत परमाणुओंसे उत्पन्न हुए हे । 
किन्तु आत्मामें यह बात नही हैँ आत्मा एक अखण्ड और अविनाशी 
द्रव्य है । वह अनेक द्रव्योके संयोगसे नहीं बना है । अत घटकी 
तरह उसके विनाशका प्रसद्भ उपस्थित नहीं होता । जैसे आकाश 
एक सर्वव्यापक अमृ्तिक द्रव्य हे, किन्तु उसे भी जैन दर्शनसे अनन्त 
प्रदेशी माना गया हें, क्योकि यदि ऐसा न माना जायेगा तो मथुरा, 
काशी और कलकत्ता एक प्रदेशवर्ती हो जायेंगे । चूँकि ये भिन्न-भिन्न 
प्रदेशवर्ती है अत सिद्ध है कि आकाश बहुप्रदेशी भी हे। बहुप्रदेशी 
होनेपर भी न तो आकाशका विनाश ही होता हैँ और न वह अनित्य 
ही है, उसी तरह आत्माको भी जानना चाहिये । 


दूसरी आपत्ति यह की जाती है कि यदि आत्मा शरीरु-प्रमाण है 
तो वालकक शरीरप्रमाणसे युवा शरीररूप वह कंसे बदल जाता हैं ? 
यदि वालकके शरीरप्रमाणकों छोड़कर वह युवार्के शरीरप्रमाण होता 
हूँ तो शरीरकी तरह आत्मा भी अनित्य ठहरता है । यदि वालकके 
घरीरप्रमाणको छोड़े विना आत्मा युवा शरीररूप होता है तो यह संभव 
नही है, क्योकि एक परिमाणको छोड़े बिना दूसरा परिमाण नही हो 
सकता। इसके सिवा यदि जीव शरीरपरिमाण है तो शरीरके एकाघ 
अंश कट जानेपर आत्मा भी असुक भागकी हासि माननी पड़ती 
हैं। इसका उत्तर यह है कि आत्मा वारूकके शरी रपरिमाणकों छोड़कर 
ही युवा शरीरक परिमाणकों घारण करता है । जंसे सर्प अपने फण 
वर्गरहको फैछाकर वडा कर लता हूँ बसे ही आत्मा भी संकोच-विस्तार 
गृणके कारण भिन्न-भिन्न समयमे भिन्न-भिन्न आकारवाछा हो जाता 


जैनवमे 


। इस अपेक्षासे आात्माकीं अनित्य भी कहा जा सकता है । किन्तु 
गरदृष्टिसे तो आत्मा नित्य ही हैं । शरीरके खण्डित हो जानेपर 
। आत्मा खण्डित नहीं होता किन्तु भरीरके खण्डित हुए भागमे आत्मा- 
प्रदेश विस्तारखूप हो जाते हैं। यदि खण्डित हुए भागमें भात्माके 
देश न माने जायें तो शरीरसे कंटकर अछूग हुए भागमे जो कंपन 
ला जाता है उपका कोई दृपतरा कारण दृष्टिगोचर नही होता, 
धोंकि उस भागमे दूसरी आत्मा तो नहीं हो सकता, ओर विना 
एत्माके परिस्पन्द नही हो सकता, क्योकि कुछ देरके वाद, जब आत्म- 
देश सकुच जाते हे तो कटे भागमें क्रिया नही रहती । बत. शरीरके 
ऐे श्ञाग हो जानेपर भी आत्माके दो भाग नही होते । अत. आत्मा 
परीर परिमाणवाला है, ब्योकि मे सूखी हूँ, इत्यादि रुपसे शरीरमें 
ही आत्माका प्रहण होता है । 
इस प्रकार आत्माकों शरीरपरिमाणवारा सिद्ध करके जेस- 
दादोनिक आत्माके व्यापकत्वका सप्डन करते हे । थे कहते है कि यदि 
आत्मा व्यापक है तो उसमें क्रिया नही हो सकती और क्ियाके बिना 
बह पुष्य-पापका कर्ता नहीं हो सकता । तथा करत त्वके बिया वन्य 
और गोक्षकी व्यवस्था नही बनती । 
कर्मसि संयुक्त है 
. जैनदर्शन प्रत्येक संसारी आत्माकों कर्मोते दद्ध मातता है। गह 
कपेक्धन उसके किसी अमुक समयमें नहो हुआ, किन्तु अनादिसे है। 
जेस, खानसे सोना सुमेल ही निकलता है बेस ही संसारी आत्माएँ भी 
अनादिकारूसे कर्मंवत्यनमे जकड़े हुए ही पाये जाते हे। यदि 
आत्माएं अनादिकारसे शुद्ध ही हो तो फिर उनके कर्मबन्धन नहीं हो 
सकता, व्योक्ि कर्भदन्वनके लिये आन्त्रिक अशुद्धिका होगा बावशक 
'है। उसके विला भी यदि कमेवन्धन होने ऊुगे तो मु आत्मावोर 
' भी कम वच्घनका प्रसंग उपस्थित हो सकता हैं और ऐसी अवस्था 
पुक्तिके डिये प्रयत्न करना व्यर्थ हो जायेगा । 


सिद्धान्त 


इस प्रकार जैन दृष्टिसे जीव जानने देखनेवाला, अमूततिक, क्तों | 
भोक्‍ता, शरीर परिमाणवाल्ा और अपने उत्थान और पतनके ल्ट५ 
स्वयं उत्तरदायी है। 
जीवके भेद 
उस जीवके मूल भेद दो हे--ससारोी जीव और मुक्त जीव 

कर्मवन्धनसे वद्ध जो जीव एक गतिसे दूसरी गतिमे जन्म छेते कौर 
मरते हे वे ससारी है और जो उससे छूट चुके है वे मुक्त हे । मुक्त 
जीवोमे तो कोई भेद होता ही नही, सभी समान गुणघर्मवाले हो 
है। किन्तु संसारी जीवोमे अनेक भेद प्रभेद पाये जाते हे। ससारं 
जीव चार प्रकारके होते हे, नारकी, तियंज्च, मनुष्य और देव ९ 
इस पृथिवीक नीचें सात नरक हूँ, उनमें जो जीव निवास करते ६६ 
वे नारकी हे । ऊपर स्वर्गोमे जो निवास करते हे वे देव कहाते है 
हम आप सब मनुष्य हे और पशु, पक्षी, कीड़े, मकोडे, वृक्ष आदि झोएँ* 
सब तियञ्च कहें जाते हे । नारकी, देव और मनुप्योके तो पाँच 
ज्ञानेन्द्रियाँ होती हे, किन्तु तियज्चोमें ऐसा नही है । पृथ्वीकायिको 
जलकायिक, अग्निकायिक, वायुकायिक और वनस्पतिकायिक जीवोव 
केवल एक स्पर्शन इन्द्रिय ही होती है, उसीके द्वारा वे जानते हैं । इन 
जीवोंको स्थावर कहते है । जैनधर्मके अनुसार भनुप्य, पशु, पक्षी/ 
कीडे, मकोड़े आदिक सिवा पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और वनस्पतिर" 
भी जीव है। मिट्टीमे कीड़े आदि जीव तो हे ही. किन्तु मिट्ठी पहु।; * 
जादि स्वयं पृथ्वीकायिक जीवोके शरीरका पिण्ड हें । इसी तर 
जलमे यंत्रोंकें द्वारा दिखाई देनेवाले अनेक जीवोके अतिरिक्त ण 
स्वयं जलकायिक जीवोक शरीरका पिण्ड है । यही वात अग्तिकार 
आदिकें विपयमे भी जाननी चाहिये। लट आदि जीवोके स्पशेन ह 
रसना ये दो इन्द्रियाँ होती है । चीटी वर्गरहके स्पशन, रसना 

छाण ये तीन इन्द्रियाँ होती है । भौरे आदिक स्पशन, रसना, घ्ाप 
और चक्षु ये चार इच्द्रियाँ होती है और सप्प, नेवल्, पशु, पक्षी आदिव 





घ्द्‌ जनधम ५ 


भराँचों इन्द्रियाँ होती हें । इन इन्द्रियोंके द्वारा वे जीव अपने अपने 
,ोग्य स्पर्श, रस, गन्ध, रूप और शब्दका ज्ञान करते है। जेन शास्त्रोमे 
[इन सभी जीवोंकी योनि, जन्म ओर शरीर वगेरहका विस्तारसे वर्णन 
किया गया है । 

रद यहाँ यह भी.स॒पष्ट कर देना जरूरी है कि जेनदर्शन जीव बहुत्ववादी 
है । बह प्रत्येक जीवकों स्व॒तृत्र सत्ता स्वीकार करता है । उसका 
ख़हना है कि यदि सभी जीव एक:होते तो एक जीवके सुखी होनेसे 
सभी जीव सुद्धी होते, एक जीवके दुखी होनेसे सभी जीव दु खी होते, 
प्रुकके वन्धनसे सभी वंघनवद्ध होते और एककी मुक्तिसे सभी मुक्त 
दो जाते । जीवोकी भिन्न-भिन्न अंवस्थाओोको देखकर ही सांस्यने 
तभी जीवोकी अनेकताको स्वीकार किया है । जैनदशनका भी; यही 
जीत हैं । 

५ भ्जीवद्रव्य 


जिन द्रव्योंमें चैतन्य नहीं पाया जाता वे अजीवद्रव्य कहे जाते हे । 
थे पाँच हे। उतका परिचय इस प्रकार है-- 


|] _ पुद्गलद्रव्य 

यह वात उल्लेखनीय है कि जैन दर्शनमे पुद्गल शब्दका प्रयोग 
तिल्कुल अनोखा हैँ, अन्य दर्नोमें इसका प्रयोग नही पाया जाता । 
जो टूठे फूठे, बने और बिगड़े वह सब पुद्गरद्रव्य है। मोटे तोरपर 
हम जो कुछ देखते हे, छूते हे, सूंघते हे, खाते हे ओर सुनते हे वह पंब 
पुद्गलद्रव्य हैं। इसीलिय जन शास्त्रोंमे पुदूगलका लक्षण रूप, रस, गए 
भोर स्पशेवाला वतलाया हैं। इस तरह पुद्गछसे आधुनिक विज्ञान 
मेटर' (0४6) और इनजी (एगशह्ट7) दोनो ही सगहीत 
हो जाते हे । जो परमाणुसम्बन्धी आधुनिक खोजोसे परिचित है 
वे पुदूगल शब्दके चुनावकी प्रशंसा ही करेंगे। आधुनिक वैज्ञानिकोर 
मतानुसार सब अटोम (परमाणु) इलेक्ट्रोन प्रोट्रोंच और स्यूट्रोवक 
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समूह मात्र है । विज्ञानमें यूरेतियम एक घातु है उससे सदा तीन 
प्रकारकी किरणे निकछती रहती हे । जब यूरेनियमका एक अभु, 
तीनों किरणोंकों खो बेठता है तो वह एक रेडियमके अणुके रूपमे बदरू 
जाता है । इसी तरह रेडियम अणु शीज्षा धातुमे परिवर्तित हो जाता: 
है। यह परिवर्तन बतलाता हैँ कि एलेक्ट्रोन और भ्रोट्रोनके विभागमे' 
'मेंटरका एक रूप दूसरे रूपमे परिवर्तित हो जाता है । इस रहो बदल, 
ओर टूट फूटको' पुद्गल' शब्द बतलाता है। छह्ो द्वव्योंमें एक पुद्गल , 
द्रव्य ही मूर्तिक हैं, शेष द्रव्य अमृतिक है। न्यायदशनकार, 
पृथिवी, जल, तेज और वायुको जुदा जुदा द्रव्य मानते हे, क्योकि 
उनकी भाज्यताक अनुसार पृथिवीमे रूप, रस, गन्ध ओर स्पर्श चारो, 
गुण पाये जाते है, जलमे गन्वर्क सिवा शेष तीन ही गुण पाये जाते है, 
तेजमें गन्ब और रसके सिवा शेष दो ही गुण पाये जाते है और वायुमे 3 
केवल एक स्पर्श ही गण पाया जाता है । अत चारोके परमाणु जुदे- 
जुदे ह। अर्थात्‌ पृथिवीके परमाणु जुदे हे, जलूके परमाणु जुदे है, तेजके 
परमाणु जुदे हे और वायुके परमाणु जुदे हूं । अत. ये चारो द्रव्य जुदे_ 
जुदे है । किन्तु जेन दर्गतका कहना हे कि सव परमाणु एकजातीय 
ही हे ओर उन सभीमे चारों गुण पाये जाते है । किन्तु उनसे बने हुए 
द्रव्योमें जो किसी किसी गुणकी प्रतीति नही होती, उसका कारण उन" 
गुणोंका अभिव्यक्त न हो सकता ही है। जेसे, पृथिवीमे जलका सिंचन' 
करनेसे गन्च गुण व्यक्त होता हैँ इसलिये उसे केवल पृथ्वीका ही गुण' 
नही माना जा सकता | आँवला खाकर पानी पीनेसे पानीका स्वाद, 
मीठा लगता है, किन्तु वह स्वाद केवल पानीका ही नही है, भावलेका| 
स्वाद भी उसमे सम्मिलित है। इसी प्रकार अन्यत्र भी जानना चाहिये।ँ 
इसके सिवा जलसे मोती उत्पन्न होता है जो पाथिव माना ४ 
जंंगलमे बासोकी रगड़से अग्नि उत्पन्न हो जाती हैं, जौके खाने बोप 
पेटमे वायु उत्पन्न होती है। इससे सिद्ध है कि पृथ्वी, जल, अग्नि | 
चायके परमाणुओमें भेद नही है। जो कुछ भेद है, वह केवकू परिणमन-| 
का मद है । अतः समीमें स्पर्शादि चारो गृण मानते चाहियें। और | 
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हसीहिये पृथ्वी आदि चार हव्य नही है किन्तु एक द्रव्य है। इसीलिये 
कहा है -- 
आदेसमत्त मृत्तो धादुचदुबकस्त कारण जो हु) 
सो णें्रों परमाणू परिणामंगुणी संयमसहों॥७८॥, -सत्ास्ति०। 
भर्थात्‌-जो पृथ्वी, जछ, अग्नि और वायुका कारण है वह परमाणु 
। प्रमाण द्रव्य हे उसमें स्पर्श, रस, गत्ध और रूप ये चारो गुण 
गये जाते है। इसी कारणसे वह मूर्तिक कहा जाता है। वह परमाणु 
प्रविभागी होता है, क्योकि उसका, आदि, धन्त और मध्य नही है। 
इप्ीलिये उसका दूसरा भाग नही होता । जैन दर्शनकी दृष्टिसे द्रव्य 
और गुणमें प्रदेशभेद वही होता । इसछिये जो प्रदेश परमाणुका है 
वही बारो गुणोका भी है । अत इन चारो गृुणोको परमाणु जुदा 
नही किया जा सकता । फ़िर भी जो किसी द्रव्यमें किसी गृणकी 
'अती्ति नहीं होती उसका कारण परमाणुका परिणामित्व हैं, परिण 
सनश्ञीक् होनेके कारण हो कही किसी गुणकी उद्भूति देखी जाती ६ 
और कही किसी गुणकी अनुद्भूति | किन्तु परमाणु शब्दरुप नहीं है। 
पुद्गलके दो भेद हे--परमाणु और स्कत्घ । प्राचीत शास्त्री 
में परमाणुका स्वरुप इस प्रकार बतलाया है-- 
त्तादि बत्तमज्म॑ अत्तत णेव इदियगरेज्ज। 
ज॑ दव्व अविभागी ते परमाणु वियाणाहि । ५ 
। “जो स्वयं ही आदि, स्वय ही मध्य और स्वयं ही अन्तरुप हैं 
अर्थात्‌ जिसमें आदि, मध्य और धन्तका भेद नही है और जो 
द्वारा भी ग्रहण नही किया जा सकता । उस अविभागी द्रव्यकों पर 
माणु जानो । 
सन्वेत्ति संघाण जो अतो त वियाण परमाणू। 
सो सस्सदों असहो एकको अविभागी मुत्तिमयों ॥७आ॥/ -यम्वालिं 
,.. सब स्कत्घोका जो अन्तिम खण्ड है, अर्थात्‌ जिसका दसरा ज्५े 
! नहीं हो सकता, उसे परमाणु जानो । वह परमाणु तित्य है, प्री 
'नही है, एक प्रदेशी है, अविभागी है और मूर्तिक है! 
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एयरसवण्णयघ दो फास सहुकारण मसहूं । 
खघतरिद दव्व परप्राणु त वियाणाहि ॥८१॥' -पश्चास्तिई 
“जिसमें एक रस, एक रूप, एक गन्ध और दो स्पर्श गण होते हे 
जो शब्दकी उत्पत्तिमे कारण तो है किन्तु स्वयं शब्दरूप नही है « ।« 
स्कत्घसे जुदा हैं, उसे परमाणु जानो 
ऊपरके इस विवेचनसे परमाणु सम्वन्धर्में अनेक वातें ज्ञात 
होती है । पुदूगलक सबसे छोटे अविभागी अशको परमाणु कहते है | 
बह परमाणु एकप्रदेशी होता है, इसीछिये उसका दूसरा भाग नहा 
हो सकता । उसमें कोई एक रस, कोई एक रूप, कोई एक गरध 
और शीत-उष्णमेसे एक तथा स्तिग्ध रूक्षमेंसे एक, इस तरह दो 
स्पर्श होते हे। यद्यपि परमाणु नित्य हे तथापि स्कन्धोके टूटनेसे उसकी 
उत्तत्ति होती है । अर्थात्‌ अनेक परमाणुओंका समूहरूप स्कत्घ जब्हे 
विधटित होता हे तो विघटित होते होते उसका अन्त परमाणु रुपोर 
होता है, इस दृष्टिस परमाणुओकी भी उत्पत्ति मानी गईं हैँ ६ 
किन्तु द्रव्यहू्पसे तो परमाणु नित्य ही है । प्‌ 
अनेक परमाणुओके वन्धसे जो द्रव्य तेयार होता हे, उसे स्कन्ध 
कहते है । दो परमाणुओक मेलसे दृचणुक वनता हैँ, तीन परमाणुओके 
मेंलसे त््यणुक तैयार होता है। इसी तरह, सख्यात, असख्यात . ५ 
अनन्त परमाणओकें मेलसे संख्यात श्रदेंगी, असख्यात प्रदेशी औ+ 
अनन्त प्रदशी स्कन्ध तयार होते हे । हम जो कुछ देखते हे वह सर 
स्कत्घ ही है । धूपमे जो कण उड़ते हुए दृष्टिगोचर होते है, वे भी। 
स्कन्ध ही हें । 

यहाँ यह वतला देना अनुचित न होगा कि आधुनिक लगा 
शास्त्र (फ४४४79) में जो अटोर्म माने गये हे वे जेन परमाणुव 
समकक्ष नही हैँ । यद्यपि अठोमा का मतलूव आरम्भ यही छिय। 
शा था कि जिसे विभाजित नही किया जा सकता | तथापि भव 
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५० जैतपर्म 


'ह प्रमाणित हो गया है कि 'अदोम' प्रोटोन स्यूट्रोन और एलेक्ट्रोनका 
एक पिष्ठ है। परमाणु तो बह मूछ कण है जो दूसरोऊ़े मेलके बिना 
स्वयं कायम रहता है । 
पुंदुगल द्रव्यकी अनेक पर्यावें होती है। बबा-- 
; दो बंषों सुटुमो मूदों सठपमेश्तमंटाया। 
उज्जोदादव॒तिया पुरेगगप्यस्भ पंण्याया॥१६॥ “्यम० । 
! “बद्ध, बन्च, मध्मता, स्वलता, बाहर, सर, जन्पवार, छाया, 
चाँदनी और धूप थे सव पुदुगल द्वव्यकी पर्यायें हू 
. ब्नन्य दा्यनिक्नोने बद्धओों आकागफ़ा गष छान है, किन्तु झेन 
'दावनिक उसे पुदुय 5 द्रव्यकी पर्याय मानते है। वें छिखेते हैं-- 
सहों संपणमयों सप्री प्ररमायुनंगमंभारी। 
। पुट्ठेयु तनु जायदि महों उणादगी घिपयो॥३(॥--सम्यात्ति०। 
५... पिव्द स्कन्यसे उत्पन्न होता है । पनेफ परमाणुओोके बन्ध- 
वविशेषकों स्कन्ध कहते है। उन स्वन्धोे परत्परमें ८करानेने गब्दोंकी 
“ उत्त्ति होती है ।' 
जैनोका कहना हू कि यदि बब्द आाड़ागक़ा गुण होता तो भूर्तिक 
कर्षेद्धियके द्वारा उसका ग्रहण नहीं हो ज्कता था, प्रयोकि जमूत्तिक 
आकाषका गुण भी वमृतिक ही होगा। मर अमूतिकको मूर्तिक इस्धिव 
मही जाब सकती | तथा शब्द टकराता भी है, कुएँ बगेरहमें वावान 
करजेसे प्रतिब्वनि सदाई पड़ती हे। गब्द रोका भी जाता है, ग्रामोफोन- 
के रिकार्ड, टेलीफोन झादि इसके उदाहरण हूँ । मब्द गतिमान 
है। आधुनिक विज्ञान भी शद्दमं गति मानता है। तथा स्कूलमें लड़कों 
को प्रयोग द्वारा बतलाया जाता है कि गब्द ऐसे आकाशम गमन नहीं 
कर सकता जहां किसी भी प्रकारका मटर ते हो । जतः विमान 
'भी राब्द आाकाशका गुण सिद्ध नही होता । जत. गद्य मूर्तिक हैं। 
वन्धका मतलूव केवल दो वस्तुओका परत्परमे मिक्त जाना मर्ति 
ही है। किन्तु बन्ध उस सम्बन्ध विशेपक्ों कहते है, जिसमें दो चीजे 
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अपनी असली हालूतको छोडकर एक तीसरी हालतमे हो जाती हे । 
उदाहरणके लिये आवसीजन गौर हाइड्रोजन नामक दो हवाएं हैं ॥ 
ये दोनों जब परस्परमें मिलती हे तो पानीरूप हो जाती हे । इसी 
तरह कपूर, पीपरमेण्ट और सत अजवायन परस्परमें मिलकर एक द्रव: 
ओषधीका रूप घारण कर लेते हे। यह बन्ध है । यदि ऐसा न मावा, 
जाये तो जिस तरह वस्वमे रंग-विरगे घायोका सयोग होनेपर भी सब 
घागे अकग अलग ही रहते हे, एकका दूसरेपर कोई प्रभाव दृष्टिगोंचर 
नही होता, उसी तरह यदि परमाणुओंका भी केवल सयोगमात्र ही 
माता जाये और वन्धविश्येष न माता जाये तो उनके संयोगसे स्थिर 
स्थूल वस्तुकी उत्पत्ति नही हो सकती, क्योंकि वन्धमें जो रतायमिक, 
सम्मिश्रण होता है, केवल संयोगमें वह संभव नही है। और रसायनिक 


सम्मिश्रणक बिता स्कत्घ उत्पन्न नहीं हो सकता । इसीलिये जे; 
दशनमें वन्धके स्वरूपका विश्लेषण बड़ी बारीकीसे किया गया है ।« 
उसमे बतलाया हैँ कि स्विग्ध ओर रूक्ष गुणके निित्तसे ही परमाणुओंका। 
वनन्‍्ध होता हैं । परमाणुमे अन्य भी अनेक गृण हे, किन्तु वन्ध करानेमे' 
कारण केवल दो ही गुण हे-स्निग्धता-चिक्कणत्ा और रूक्षता-रुखा- 
पना । स्निग्ध गृणवाले परमाणुओका भी वन्ध होता है, रुक्षगणवाल्ले 
परमाणुओंका भी बन्ध होता हे और स्विग्घ रुक्षयुणवाल्ले परमाणुओका | 
भी बन्‍्ध होता हूँ। किन्तु जघन्य गुणवालोका वन्ध नही होता और 
ते समान गुणवालोंका ही वन्ध होता है, क्योकि इस प्रकारक गुणवाले 
परमाणु यद्यपि परस्परमें मिल सकते हे किन्तु स्कन्धको उत्पन्न नही| 
कर सकते । अत. दो अधिक गृणवालोका ही परस्परसे वन्‍्ध हो सकता: 
हैं; क्योकि अधिक गुणवाला प्रमाणु अपनेसे दो कम गुणवाले परमाणु- | 
से मिलकर एक तीसरी अवस्था घारण करता है, इसीका नाम वन्ध 
है। यदि दोसे अधिक या दोसे कम गुणवालोका भी वन्ध सान लिया 
जाय तो अधिक विषमता हो जानेके कारण अधिक गुणवारू कम 
गुणवालोको अपनेमें मिला लेगा, किन्तु कम गुणवाल्ता अधिक गुणवाल्ल-; 
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;पर अपना उतना प्रभ्नाव नहीं डाल सकेगा जितना रासायनिक 
।सम्मिश्रणके लिये आवश्यक है। अत दो अधिक गुणवालोका ही 
बन्च होता है, और बन्बसे स्कत्थोकी उत्तत्ति होती हे। इस 
,अकारका वन्ध पुदूगल द्रव्यमे ही समव है. अत. बन्च भी पुद्गकी 
(राय हैं 
इसी तरह मोटापन, दुबरापन, गोल, तिकोन, चौकोर आदि 
| कार और टूट-फूट भी मू्तिकद्वव्यमे ही समव है। अत. वे भी 
[पुद्गलकी पर्याय हे । जैनदृष्टिसे अन्धकार भी वस्तु है, क्योकि वह 
, दिखाई देता है और उसमे तरतमभाव पाया जाता है। जैसे, गाढा 
धअन्यकार, हका अन्धकार आदि । दूसरे दाशनिक अन्धकारको 
'केवल प्रकाशका अभाव ही मानते है, किन्तु जेनदाशनिक उसे केवल 
/अभावमात्र न मानकर प्रकाशकी ही तरह एक भावात्मक 
 चौज मानते है। और जैसे सूर, चाँद वगेरहका प्रकाश, जो धूप और 
(पाइनीक नामसे पुकारा जाता है, पुद्गलकी पर्याय है वेसे ही अन्धकार 
भी पुद्गलकी पर्याय है | छाया भी पुद्गलकी पर्याय हे, क्योकि 
'किसी मूत्तिमान्‌ वस्तुके द्वारा प्रकाशके रुक जानेपर छाया पढ़ती हैं। 
, _ इस भ्रकार इन्द्रयोके द्वारा हम जो कुछ देखते हे, सूंघते है, 
छूने हे, चलते हे और सूनते हे वह सब पुद्गल द्रव्यकी ही पर्याय है। 
हे २. धर्मद्रव्य और ३, श्रधर्ंद्रव्य 
|. ध्मेद्रव्य और अधमंद्रव्यसे मतरूव पुण्य और पापसे नहीं हैं, 
ध्किन्तु ये दोनो भी जीव और पुद्गलकी ही तरह दो स्वतत्र द्रव्य है 
(जो जीव और पुद्गोके चलने और ठहरनेमे सहायक होते है। & 
“द्रव्पोमेसे धर्म, अधम, आकाश और काल ये चार द्रव्य तो निष्किय 
“ह, इनमें हछन-चलछत नही होता, शेष जीव और पुद्गल ये दो ह्रव्य 
' सक्षिय है। इन दोवों द्रव्योको जो चलनेगे सहायता करता हं वह 
धमेद्रव्य हें और जो उहरनमे सहायता करता हैँ वह अधर्मंद्रव्य हूं 
'यद्यपि चलने और ठहरनेकी शक्ति तो जीव पुद्गमें है ही, किनत 


| 
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१ 
बाह्य सहायताके बिना उस शक्तिकी व्यक्ति नही हो सकती। जेसे 
परिणमन करनेकी शक्ति तो संसारको प्रत्येक वस्तुम मौजूद हें, 
किन्तु कालद्रव्य उसमे सहायक है उसकी सहायताक बिता कोई 
वस्तु परिणमन नहीं कर सकती। इसी ही है घ॒र्मे और अघमंकी 
सहायताके बिना न किसीमें गति हो सकती"हूँ, और न किसीकी 
स्थिति हो सकती है । थे दो द्रव्य ऐसे हे, जिन्हे जनोंके सिथाअन्य 
किसी भी धर्मने नही साना। दोनो द्रव्य आकाशकी तरह ही अमृत्तिक 
है और समस्त लोकच्यापी हे । जेसा कि कहा हँ-- 
धम्मत्विकायमरस अवण्णग्रध असहमप्फास । 
लोगोयाढ पुदंठ पिहुलमसखादियपदेस ॥८३॥--पचास्ति० । 
धवमंद्रव्यमे न रस है, न रूप हे, न गंध है, न स्पर्श हे, ओर न॑ 
वह शब्दरूप ही हे । तथा समस्तलोकमे व्याप्त हे, अखडित हे और 
असंख्यात प्रदेशी हे ।' 
“उदय जह मच्छाणं गमणाणुग्गहयरं हवदि छोए। पे 
तहं जीवफुगलाणं घम्मं दव्ब॑ वियाणेहि ॥८४॥--पचास्ति० । 
जैसे इस लोकमे जल मछलियोक चलतेमे सहायक हे वेसे ही 
ब्मेद्रव्य जीव और पुदूगलोको चलतेमे सहायक हे ।' 
जह हवदि घम्मदत्व तह त जाणेह दव्वमधम्मक्ख । 
ठिदिकिरियाजुत्ताणं कारणभूद तु पुद्बीव ॥८५६॥--य चास्ति० 
जैसा धर्मद्रव्य हे वसा ही अधमंद्रव्य है । अघर्मद्रव्य ठहरते हुए| 
जीव और पुद्गलोको पृथ्वीकी तरह ठहरनेमें सहायक हे । 
सहायक होनेपर भी धर्म और अधरमं: द्रव्य प्रेरक कारण नही हे, 
अर्थात्‌ किसोको बलात्‌ नही चलाते हैँ और न बलातू ठहराते हे । 
किल्तु चलते हुएको चलरनेमें और ठहरते हुएको ठहरनेमे मदद करते है । 
यदि उन्हें गति और स्थितिमे मुख्य कारण मान जिया जाये तो 
जो चले रहें हे वें चलते ही रहेगे और जो ठहरे हे वे ठहरे ही रहेंगे । 
किन्तु जो चलते है वे ही ठहरते भी है । अत. जीव जोर पुद्गल स्वयं 


(३ जैनधर्म 
ही चलते हे और स्वयं ही ठहरते हे, घर्मं और अघम कंबल उसमें 
सहायकमात्र हे ।' 
| 
४, आकारद्रग्य 


जो सभी द्रव्योको स्थान देता है उसे आकाशद्रव्य कहते हूं । 
, यह द्वव्य अमूर्तिक और सर्वेव्यापी है। इसे अन्य दार्शनिक भी मानते 
है । किन्तु जैनोकी मान्यतामे उनसे कुछ अन्तर है । जेनदर्शनमें 
ध्आकाशके दो भेद माने गये हें--एक लोकाकाश और दूसरा अछोका- 
काश । सर्वव्यापी आकाशके मध्यमे लोकाकाश है और उसके चारो 
और सर्वव्यापी अलछोकाकाश है । छोकाकाशमे उठ्ो द्रव्य पाये जाते 
हे और अलोकाकाझरमें केवल आकाशद्रव्य ही पाया जाता है। 
« जैसा कि लिखा हैं- । 


4 जीवा पुरमछकाया धम्माधम्मा य लोगदोणण्णा । 
, तत्तो अणण्णमण्ण आयास अतवदिरित्त ॥६१॥ --पचास्ति० | 


* जीव, पुदुगल, धर्म भर अपमंद्रव्य छोकसे बाहर नही हे। और 


१ प्रो” घासीराम जैनने अपनी 'कासमोछाजी भोल्ड एण्ड शु 
नामकी पुस्तकर्में धर्मद्रव्यकी तुलना आधुनिक विज्ञानके ईयर गामक 
तत्वसे और अधर्म द्रव्यकी तुझगा सर आइजक न्यूव्नके आकर्षण 
सिद्धान्तसे की है। क्योकि वेज्ञानिकोने '(थरको अमूर्तिक, व्यापक, 
निष्किय और अदृश्य माननेके साथ 'गतिका आवश्यक माध्यम॑भी 
माना है, जैनोते परमंद्रव्यफों भी ऐसा ही मावा है। अधमंद्रव्य और 
विज्ञनके आकर्षण सिद्धान्तकी तुलना करते हुए प्रोफेसर जैनने लिखा 
है--यह जैनधर्मके अधम्मंद्रव्य विषयक सिद्धान्तकी सबसे बडी विजय 
है कि विश्वकी स्थिरताके लिये विज्ञानने अदृंष्य. आकर्षणशकितिकी 
सत्ताको स्वयसिद्ध प्रमाणके रूपमें स्वीकार किया और प्रतिद्ध वैज्ञानिक 
आाइस्टीनने उसमें सुधार करके उसे क्रियात्मकल्य दिया । मे 
आकर्षण सिद्धान्त्कों सहायक्ष कारणके झूपमें माना जाता ऐै मे 
कतके रूपमें नहीं, इसलिये अब वह जझनपर्मविषयक अधमद्र्ती 
माच्यताके बिल्कुल अनुरूप वेठता है। पे-४४। 


। 
| 
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आकाश उस लोकके अन्दर भी हूँ और बाहर भी हे, क्योकि उसका 
अन्त नही है । 
सारांश यह हूँ कि आकाश सर्वेव्यापी हैं। उस आकाझके बीचमें 
लोकाकाञ ह, जो अक्नत्रिम है-किसीका बनाया हुआ नही है । ने 5४१॥! 
आदि हे और न अन्त ही है। कटिके दोनों भागोंपर दोनो हाथ रखकर 
और दोनों पेरोको फेलाकर खड़े हुए पुरुषके समान छोकका आकार। 
हैं। नीचेके भागमे सात नरक है । नाभि देशमे मनुष्यलोक हे थ।९ 
ऊपरके भागमें स्वर्गलोक हैं ॥ तथा मस्तक प्रदेशम मोक्षस्थान हे । 
चूँकि जीव शरीरपरिमाणवाला और स्वभावसे ही ऊपरको जानेवाला 
हैं अत कमंवन्धनसे मुक्त होते ही वह शरीरमेसे निकलकर ऊपर 
चला जाता है और जाकर मोक्षस्थानमें ठहर जाता हूँ । उससे आगे 
वह जा नहीं सकत।, क्योकि गमनमें सहायक धर्मद्रव्य वहीतक पाया; 
जाता है, उससे आगे नही पाया जाता । और उसकी सहायताके 
बिना वह आगे जा नहीं सकता । इसीलिये जब कुछ दाशेनिकोने 
जनोसे यह प्रश्न किया कि धर्म और अधर्म द्रव्यकी आवश्यकता ही क्या, 
है, आकाश उतका भी कार्य कर लेगा तो उन्होंने उन्हें उत्तर बिया--] 
आगास अवग्रासं गमणद्िठिदिकारणेंहि देदि जदि। 
उड्ढं गदिप्पपाणा सिद्धा चिंदृठति किध तत्यथ ॥६१॥ --पचास्ति 
यदि आकाश अवगाहके साथ-साथ गमन और स्थितिका भी 
कारण हो जायेगा तो ऊध्वेगमन करनेवाले मुक्त जीव मोक्षस्थानमे | 
कंसे ठहर सकेगे। । 


इस पर यह कहा जा सकता है कि मुक्तजीव ऊपर लोकके अग्रभाग- 
में यदि नही ठहर सकेगे तो न ठहरे। मात्र उन्हें ठहरानेके छिये ही तो । 
दो द्रव्य नही माने जा सकते ? इसका उत्तर देते हुए आचार्य कुन्दकुन्द 
कहते हँ--- 
जम्हा उवरिमठ्ठाण सिद्धाण जिणवरेहि पण्णत्त। * | 
त्तम्हा गमणद्ठआाण आयासे जाण णत्यित्ति ॥६३॥ --पचास्ति० | 





६] .. 


९६ जतवम 


। थत भगवान जिनेद्दने मुक्त जीवोका स्थान ऊपर छोकके 


*अग्रभागमें बतलछाया है, अत आकाश गति और स्थितिका निमित्त 
नही है ।' 
तथा-- 
जदि हवदि गमणहेंदू आगास ठाणकारण तेप्सि) 
पसजदि अलोगहाणी छोगस्स अतपरिवुड़्ढी ॥६४॥ --परचाष्ति० | 
यदि आकाश जीव और पुद्गलोक गमन और स्थितिम भी कारण 
होता है तो ऐसा माननेसे छोककी अन्तिम मर्यादा बढती है और अलोका- 
काशकी हानि आप्त होती है, वयोकि फिर तो जीव और पुद्गल गति 
करते हुए आगे बढते जायेंगे । और ज्यो-ज्यो वे आगे बढते जायेंगे 
ययों-त्यो छोक बढता जायेगा और अलोक घटता जायेगा ।' 
इसपर भी यह कहा जा सकता हे कि छोककी वृद्धि और अछोककी 
हानि यदि होती हे तो होओ, तो उसपर पुन. आचाये कहते है-- 
तिम्हा धस्माधम्मा गमणद्िवदिकारणाणि णाकास। 
इंदि” जिणवरेहि भणिद छोगसहाव सुणताण ॥६४॥ --पचास्ति० । 
जिनवर भगवानने श्रोताजनोकों छोकका स्वभाव ऐसा ही 
ब्रतलाया है। अत. धर्म और अधर्मंद्रव्य ही गति और स्थितिक कारण 
हैं, आकाश नहीं ।' हि 
आश्षय यह है कि एक ही आकाशके दो विभाग कायम रखने 
प्रधान कारण धर्म और अधर्मद्रव्य हे | इन दोनो द्रव्योंकी वजह 
ही जीव और पुद्गछ छोकाकाशकी मर्यादासे बाहर नहीं जा सकते। 
गैनेतर दा्शनिकोने आकाझ्ष द्रव्यको मानकर भी न तो छोकका कोई 
वास आकार माना और न आत्माकों सक्रिय और शरीर परिमाणवार 
ही माला | इसलिये उसका नियमन करनेके लिये उन्हें धर्म और अधर्म 
सामके द्रव्य माननेकी आवश्यकता भी प्रतीत नही हुईं। किन्तु जेल" 
:ं वेसी व्यवस्था होनेसे आकाशझसे जुदे, किन्तु उसके समकक्ष दो द्रव्य 
प्रौर माने गये | इस तरह घर्में और अधरमह॑व्यके सिमित्तसे एक ही 
प्राकाश अखण्ड होकर भी दो रूप हो गया हे । जितने आकाशमें तब 
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द्रव्य पाये जाते हैं उतने आकाशको लोकाकाश कहते है ओर उससे 
अतिरिक्‍त जो शुद्ध अकेला भाकाश है उसे अछोकाकाश कहते है।.' 
यहा यह बतला देना अनुचित न होगा कि जब जेनघर्म छोका- 
काशको सान्‍त मानता हैँ और उसके आगे अनन्त आकाश मानता हैं, 
तव प्रसिद्ध वेज्ञानिक' आइस्टीन समस्तछोकको सान्त मानते हे किन्तु 
उसके जाये कुछ नही मानते, क्योकि प्रो० एडिगटनका कहना हें 
कि पदार्थविज्ञानका विद्यार्थी कभी भी आकाशको शून्यवत्‌ नहीं मान 
सकता । 
भू फालद्रव्य 
जो वस्तुमात्रक परिवर्तन करानेमे सहायक है उसे कालद्रव्य' 
कहते है । बद्यपि परिणमन करनेकी शक्तति सभी पदार्थों है, किन्तु 
बाह्य निमित्तक बिना उस शक्तिकी व्यक्ति नहीं हो सकती । 
कुम्हारक चाकमें घूमनेकी शक्ति मौजूद हैँ, किन्तु कीलका साहाय्य 
पाये बिना वह घूम नही सकता, बसे ही ससारक पदार्थ भी कालद्रव्यका 
साहाय्य पाये विना परिवर्तन नही कर सकते । अत. काहद्रव्य उनके 
प्रिवर्तेनमे सहायक हैँ । किन्तु वह भी वस्तुओंका वलछात्‌ परिणमन 
नही कराता हैं और न एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यरूप परिणमन कराता 
है, किन्तु स्वयं परिणमन करते हुए द्वव्योंका सहायकमात्र हो जाता है । 
» काल दो प्रकारका हे--एक निश्चयकाल भौर दूसरा व्यवहार- 
काल । लोकाकाशनके प्रत्येक प्रदेशपर जुद्दे-जुदें कालाणु-कालके अणु 
स्थित हैं, उन काछाणुओंको निश्चयकाल कहते हूँ । अर्थात्‌ कालद्वव्य 
नामकी वस्तु वे कालाणु ही हे। उन कालाणुमोंके निमित्तसे ही संसारमें 
प्रतिक्षण परिवर्तन होता रहता है। उन्हीक निमित्तसे प्रत्येक वस्तुका 
अस्तित्व कायम हैं। आकाश्नर्क एक प्रदेशमें स्थित पुदुगलका एक पर- 
माणु मन्दगतिसे जितनी देरमे उस प्रदेशसे छगे हुए दूसरे प्रदेशपर 
पहुँचता है उसे समय कहते हे । यह समय कालद्वव्यकी पर्याय है | 
१ (०श४7002ए 0]6 थाव 7१९७, 2, 574 


हल जुवधम 


समयोंक समूहकों ही आवली, उछवास. प्राण, स्‍्तोक, घटिक्ला, दिन 
(रात आदि कहा जाता हैं। ०्ह उव व्यग्ह्ररकारू है। यह व्यवहार- 
[काल सौर मण्डलकी गति ओर घड़ी वरगेरहके द्वारा जाना जाता हें 
तथा इसके द्वारा ही निन्चयकाल बर्थात्‌ कालद्ृब्यके अस्तित्वका मन 
भानर किया जाता हूँ; क्योंकि जेसे किसी वच्चेमें शेरका व्यवहार 
करनेसे कि यह वच्चा शेर है घेर नामक पणके होनेका निश्चय क्या 
जाता है, बसे ही सूर्य आदिकी यतियें जो कारका व्यवहार किया दाता 
है वह औपचारिक है, अत: काल वामका कोई स्वतंत्र द्रव्य होना जाव- 
इयक हैं जिसका उपचार छोकिक व्यवह्यरमे किया जाता हैं । 
कालद्वव्यको अन्य दाशंनिको भी माना हे, किन्तु 
व्यवह्रकाछको ही काहुद्रव्य मान लिया हें । कालद्वव्य नामको 
अगुरूप वस्तुकों केवल ज॑नोने ही स्वीकार किया हे। यह कालद्वव्य भी 
आकाशकी तरह ही अमृततिक हैं । केवल इतना अन्तर है कि आकाश 
एक अचछण्ड है, किन्तु कालक्वव्य बनेक हैँ, जेसा कि लिखा हें-- 
लोयायासपदेसे एक्करेक्के जे ट्विया हु एक्केक्का। 
स्वणाण रासिमिव ते कालाणु जतलद्ल्थायि॥--सर्वाष० पृ० १६६ 
लोकाकाशक एक एक प्रदेशपर रत्नोकी राशिकी तरह यो एक 
एक करके स्थित है, वे कालाणु हे और वे असंल्यात द्वव्व हे। बर्यात 
प्रत्येक कालाणु एक एक द्रव्य हे जेसे कि पुदुगलका प्रत्येक परनायु 
एक एक द्रव्य है । 
प्रवचनसार आदि ब्रन्थोंमें इत कालाणुओंके सम्दन्धर्म वर्क 
यव्तियोके द्वारा अच्छा प्रकाण डाला यया है जो मनन करे योग्य हैं। 
इस प्रकार जैनदर्शनमें ६ द्रव्य माने गये है । कालकों होइबर 
शेष द्रव्योको पञ्चास्तिकाय कहते है। अस्तिकाय' में दो मब्द रिके 
हुए हैं एक अस्ति' और दूतरा काय । अस्ति' झब्दता अर्थ हू 
होता ह जो कि अस्तित्व सूचक है बौर कायदब्दका जर्द हशा+ 
शरीर । अर्थात जैसे शरीर वहुदेशी होता है वैसे ही मातम 
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शेष पाँच द्रव्य भी बहुप्रदेशी हे । इसलिये उन्हे अस्तिकाय कहते हैं 
किन्तु कालद्रव्य अस्तिकाय नही हें, क्योकि उसके काछाणु असरूर 
होनेपर भी परस्परमें सदा अवद्ध रहते है, न तो वे आकाश 
प्रदेशोकी तरह सदासे मिले हुए एक और अखण्ड हें और न पुदुगर 
परमाणुओंकी तरह कमी मिलते और कभी बिछुब्त ही है । इसलिर 
वें कार्य नही कहें जाते। 
प्रदेशके सम्बन्ध भी कुछ मोटी बाते जान छूनी चाहिये। जितर 
देशको एक पुद्गल परमाणु रोकता हे उतने देशको प्रदेश कहते हे ' 
लोकाकाक्षमें यदि ऋ्रवार एक एक करके परमाणुओको बराबर 
वरावर सटाकर रखा जाये तो असख्यात परमाणु समा सकते है, अतः 
लोकाकाश और उसमे व्याप्त घर्मं और अधर्म द्रव्य असंख्यातप्रदेर्श' 
कहें जाते हे । इसी तरह शरीरपरिमाण जीवद्रव्य भी यदि शरीरहू 
बाहर होकर फैले तो लोकाकाझमे व्याप्त हो सकता हैँ अत. जीवद्र॒व् 
भी असंख्यातप्रदेशी हे । पुद्गलका परमाणु तो एक ही प्रदेशी हः 
किन्तु उन परमाणुओक समूहसे जो स्कन्घ बन जाते हे वे सख्यातः 
असंख्यात और अनन्त प्रदेशी होते हे। अत. पुद्गल द्रव्य भी बहुप्रदेशी 
हैं। इस तरह वहुप्रदेशी होनेसे पाँच द्वव्योकों पञ्चास्तिकार॑ 
कहते है । । 
६० यह विश्व श्नौर उसकी व्यवस्था | 
यह विश्व, जो हमारी आँखोक सामने हे और जिसमें हम निवास 
करते हे, इन्ही द्रव्योंसे बना हुआ है । बना हुआ से मतलरूव यह नही 
, लेना चाहिये कि किसीनें अमुक समयमें इस विश्वकी रचना की हे 
यह विद्व तो अनादि-अनिषन है, न इसकी आदि ही है और न बन 
ही है, न कभी किसीने इसे बनाया है ओर न कभी इसका अन्त ही 
होता है। अनादिकालसे यह ऐसा ही चला भा रहा है और अनन्तकाल 
तक ऐसा ही चला जायेंगा। रहा परिवर्तन, सो वहद्द दो प्रत्येक वस्तुका 
स्वभाव है। सर्वथा नित्य तो कोई वस्तु है ही नही । हो भी नही सकती. 


जेनधर्म 


योकि वस्तुकों सर्वथा नित्य माननेपर विह्वसे जो वृचित््य दिखाई 
ता है वह सभव नहीं हो सकता । अत परिवततेनशील ससारको 
पैलिक स्थितिमे कोई परिवर्तव व होते हुए विदवकी व्यवस्था सदा 
गारी रहती है । 


। किन्तु कुछ दाशनिकों और जनसाधारणकी भी ऐसी घारणा 
$ कि इस विश्वका कोई एक रचयिता अवश्य होना चाहिये, जिसकी 
आज्ञा विश्वकी व्यवस्था सदा नियमित रीतिसे जारी रहती है । 
पृष्टिर्वताके सम्बन्ध यो तो अनेक मान्यताएँ प्रचछित हे किस्तु 
प्ोटेहपस उन्हें तीन भागोमे रखा जा सकता है । एक विभागवाले 
तो यह मानते है कि एक परमेश्वर या ब्रह्म ही अनादि अनन्त है। जो 
एक ब्रह्मकों ही अनादि अनन्त मानते हे उनका कहना है कि ब्रह्मके 
सिवाय अन्य कुछ है ही नही। यह जो कुछ भी सृष्टि दिखाई दे रही है 
तह स्वप्नके समान एक प्रकारका भ्रम है। जो परमेश्वरको ही अनादि 
प्रतन्‍्त मानते हे उतका कहना हे कि यह सृष्टि क्रममात्र तो नही है। 
कन्तु इसे परमेश्वरने ही नास्तिसे अस्तिरूप किया है । पहले तो एक 
परमेश्वरके सिवाय कुछ था ही नहीं । पीछे उसने किसी समय 
टवस्तुसे ही ये सव वस्तुएँ वना दी है । जब वह चाहेगा तव फिर वह 
इन्हें वास्तिरुप कर देगा और तब सिदाय उस एक परमसेद्वरके अन्य 
फँछ भी न रहेगा। दूसरे विभागवाले कहते हे अवस्तुसे कोई वस्तु 
प्रत नहीं सकती, वस्तुसे ही वस्तु बता करती है। ससारमे जीव और 
अजीव दो प्रकारकी वस्तुएं दिखाई देती हे, वे किसीके द्वारा बनाई 
नही गई हे । जिस प्रकार परमेश्वर सदासे है उसी प्रकार जीव थौर 
अजीवरूप वस्तुएं भी सदासे हे, सदा रहेगी । परन्तु इन 

अनेक अवस्थाओका वनाना और बिगाडना उस परमेश्वरके ही हाथम 
हैं। तीसरे विभागवालोका कहना हैं कि जीव और अजीवः ये दीगो 
हो प्रकारकी वस्तुएं अनादिस हे और अनन्तकाल तक रहेंगी। 
अवस्थाओको बदलूननेवाछा और इस विश्वका नियामक कोई तीर 
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सही है । उन्ही वस्तुओके परस्परक सम्बन्ध इन्हीके गुणों भी 
स्वभावोफे द्वारा सब परिवर्तन स्वयमेव होता हैं । धंप 


इन प्रकार दन तीनो मतोमे यद्यपि बहुत अन्तर हूँ तो भी एक वात * 
में ये तीनो ही सहमत है । तीनोने ही किसी न किसी वस्तुको अनाए्िँ 
अवश्य माना है । पहला ब्रह्म या इंश्वरकों अनादि मानता है ५ 
इस विरवको वनाता और वियाड़ता है । दूसरा परमेसवरक ही 

बौर बजीवको भी अनादि मानता है। तीसरा जीव और अजीवक 
ही अनादि मानता हैं । अत इन तोनोमे यह विवाद तो उठ ही नह 
सकता कि बिना बनाये सदासे भी कोई वस्तु हो सकती हैं या नही 
और जब यह मान लिया गया कि बिना ववाये सदासे भी कोई या कु 
बस्तुएँ हो सकती हे तो यह वात भी सभी स्वीकार करेगे कि वस्तुर 
कोई न कोई गुण या स्वभाव भी अवरय होता है, क्योकि विना किस 
गुण या स्वभावक कोई वस्तु हो ही नही सकती । और जैसे वह वस्तें 
अनादि हू बसे ही उसका गुण या स्वभाव भी अनादि है। साराक्ष यह 
हूँ कि दो बातोमे संसारक सभी मतवाले एकमत हे कि संसारमें कोई 
वस्तु विना वनाये अनादि भी हुआ करती है और बिता बनाये उसव 
गुण ओर स्वभाव भी अनादि होते हैं । अब केवल यह निरचय' करन | 
हैं कि कौन वस्तु विना वनी हुईं अनादि है और कौन वस्तु सादि है ? (' 

जव हम संसारकी ओर दृष्टि देते है तो संसारमें तो हमें कोई भ| 
वस्तु ऐसी नही मिलती जो विना किसी वस्तुके ही वन गई हो ॥॥९ 
न कोई ऐसी वस्तु दिखाई देती हैँ जो किसी समय एकदम तास्तिरूएँ 
हो जाती हो । यहाँ तो वस्तुसे ही वस्तु वनती देखी जाती है । साराश 
यह हूँ कि न तो कोड स्वंया नवीन वस्तु पंदा होती है जौर न कोई 
वस्तु सर्वेथा नष्ट ही होती हे । किन्तु जो वस्तुएँ पहलेसे चली आर्त; 
है उत्हीका रूप वदक-बदलूकर नवीन-मवीन वस्तुएँ दिखाई देती 

रहती है । जैसे, सोनेसे अनेक प्रकारके आभूषण वनाये जाते हे | 
सोनेके बिना ये आभूषण नही वन सकते । फिर उन्ही आभूषणोक।| 
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(डकर दूसरे प्रकारक आभूषण बनाये जाते हे । सोना उनमें भी 
हता हैं। इसी प्रकार मिट्टी, जल, वायु और धृपका संयोग पाकर 
“ज ही वृक्षल्प परिणत होता है। वक्षकों जला देनेपर उसके कोयले 
पै जाते है ओर कोयले जलूक्र राख हो जाते है । इससे यही सिद्ध 
गैता है कि वस्तुये ही वस्तुकी उत्पत्ति होती हैं । तथा जगत एक 
शी परमाण न तो कम होता हे और न बढ़ता है। सदा जितनेके दितने 
# रहते हैे। हाँ, उतको अवस्थाएं बदलू-वदलूकर नई नई वस्तुओोकी 
इष्टि होती रहती है । अत यह वात सिद्ध होती है कि संसास्म कोई 
स्तु अस्तिसे नास्तिरुप नही होती और नास्तिस अस्तिरूप नही होती 
पन्तु हरेक वस्तु किसी न किसी रूपमें सदासे चली जाती हैं और 
श्गे भी किसी ने किसी रुपमें सदा विद्यमान रहेगी। अर्थात्‌ संसारकी 
गीव व अजीवरूप सभी वस्तुएँ अनादि अनन्त हे और उनके अनेक 
अवीनरूप होते रहनेसे ही यह संसार चल रहा है। 

3 इस प्रकार जीव व अजीवरूप सभी वस्तुओकी नित्यता सिद्ध हो 
पनेपर अब केवछ एक बात निर्णय करनेके योग्य रह जाती हैं कि 
सारके ये सब पदार्थ किस तरहसे नदीन-नवीन रूप धारण करते 

। इस बातका निर्णय करनेके लिये जब हम तसारकी ओर दृष्टि 

शलते हे तो हमे मालूम होता है कि मनुष्य मनृज्यसे ही पैदा होता है। 
श्री तरह पश्ु-पक्षी भी अपने माँ बापते ही पंदा होते देखे जाते 
बना माँ-वापके उनकी उत्तत्ति नही देखी जाती। गेहें/चना आदि अनाज 
व्था आम, अमरूद बादि वनस्पतियाँ भी अपने अपने वीज॑, जड़ या शाखा 
गरहसे ही उत्तन्न होती हुई देखी जाती हे। और जैसे ये जाज उतन्न 
गेती हुईं देखी जाती हे बसे ही पहले भी उत्तन्न होती होंगी। इस 
रह इन सब वस्तुओंकी उत्पत्ति अनादि माननेपर इस घरतीको 
सादि मानना ही पड़ता है। 

! जिस प्रकार वस्तुएँ अनादि अनन्त है उसी प्रकार उनके गुण और 
बभाव भी बनादि अनन्त हें। जंसे, अग्विका स्वभाव उष्ण हैं । 


्ा 
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यह उसका स्वभाव अनादिसे ही हे जौर अनन्त कालूतक रहेगा। इसी 
प्रकार अन्य वस्तुओके सम्बन्ध भी समझ लेना चाहिये। यदि वस्तुओं 
के गृण और स्वभाव सदा बदलते रहते तो मनुष्यको किसी वस्तुकों । 
छने या उसके पास जाने तकका साहस भी न होता । उसे सदा ह8 
भय रहता कि न जाने आज इसका क्‍या स्वभाव हो गया है -४ 
परन्तु उनके गृण और स्वभावक विषयमे वह सदा निर्भग रहता है 
क्धोकि वह उतके स्वभावकें विषयमें अपने ओर अपनेसे पुजवर्त 
सज्जनोके अनुभवपर पूरा भरोसा करता है। अत यह सिद्ध होता ह५ 
कि वस्तुओकी ही तरह उनके गुण और स्वभाव भी अनादि 
अनन्त हैं। (९ 
इसी प्रकार ससारकी वस्तुओकी जाँच करनेपर यह भी भाभर 

होता है कि दो या तीन वस्तुओको मिलानेसे जो वस्तुएँ आज बन सकरतेहिं 
है वे पहले भी बन सकती थी। जेसे नीला और पीछा रंग मिलानेसेर 
आज हरा रंग बन जाता है, यह रंग पहले भी वन सकता था और जागेह 
भी बनता रहेगा। ऐसे ही किसी एक वस्तुके प्रभावसे जो परिवततन दूध रह 
वस्तुमे हो जाता है वह पहले भी होता था या हो सकता था और आगे 
भी होता रहेगा। जेसे, आगकी गर्मसे जो भाप आज बनती हे वही 
पहले भी बतती थी और आगेको भी वनती रहेंगी। जलानसे ज. ' 
आज लकड़ी, आग, कोयछा राखरूप हो जाती हे बसे ही वे पहले 
होती थी और जागे भी होगी । साराश यह है कि अन्य वस्तुओस प्रमा। 
वित होने तथा अन्य वस्तुओको प्रभावित करनेके गुण और €वभावा। 
भी वस्तुओंमे मनादि हे। 

इस प्रकार विचार करनेपर जब यह बात सिद्ध हो जाती है कि वक्षर) 
बीज और वीजसे वृक्षकी उत्पत्तिके समान या मुर्गसि अण्डा और अण्डेसे | 
मुर्गीकी उत्पत्तिके समान संसारके सभी मनुष्य, पशु, पक्षी और वनस्पति: ! 
सन्तान दर सल्तान अनादि कालसे चले आते हे । किसी समयमें इनकः ' 
जादि.नही हो सकता और इस सबके अनादि होनेसे इस पृथ्वीका भी 
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भनादि होना जरूरी है। साथ ही वस्तुओके गुण स्वभाव और एक 
छूतरेपर असर डालने तथा एक दूसरेके असरको ग्रहण करनेकी प्रकृति 
भी अनादि कालसे ही चली आती है, तव जगतके प्रवन्धका सारा ढाँचा 
ही मनुष्यकी आँखोके सामने हो जाता है। उसे स्पष्ट प्रतीत होने लगता 
कि संसारमें जो कुछ हो रहा है वह सब वस्तुओंके गुण और स्वभावक 
ही कारण हो रहा है । इसके सिवा न तो कोई इंश्वरीय शक्ति ही इसमें 
कोई कार्य कर रहो हैं ओर न उसकी कोई जरूरत ही है। जेसे, जब 
धमुद्रकें पानीपर सूरजकी धूप पड़ती है तो उस घूपमें जितना ताप होता 
१ उसीके अनुसार समुद्रका पानी भाषरूप बन जाता है। और जिघरकी 
डवा होती है उबरकों ही भाप वनकर चला जाता है। फिर जहाँ कही 
भी उसे इतनी ठंड मिल जाती है कि वह पानीका पानी हो जावे वही 
नी हो कर बरसने लगता है। फिर वह वरसा हुआ पाती स्वभावसे 
दी ढालकी ओर बहता हुआ बहुद-सी चीजोंकों अपने साथ लेता हुआ 
ब्र्ला जाता हैँ। और बहता-वहता नद्ियोंके द्वारा समुद्रम ही जा 
पहुंचता है। 
;+ धूप, हवा, पाती और मिट्टी आदिके इन उपर्युक्त स्वभावो्े 
.नियामें लाखों करोडों परिवर्तन हो जाते हे, जिनसे फिर लाखों करोडो 
गम होने रूग जाते हे। अन्य भी जिन परिवर्तनोंपर दृष्टि डालते 
६ उनमें भी वस्तु स्वभावकों ही कारण पाते है। जब संसारकी सारी 
अस्तुएं मौर उनके गुण स्वभाव सदासे है और जव संसारकी सारी 
एस्तुएँ दूसरी वस्तुओंसे प्रभावित होती हे और दूसरी वस्तुओपर 
भपना प्रभाव डालती हे तव तो यह वात जरूरी है कि उनमें सदासे 
री आदान-प्रदान होता रहता हे और उसके कारण नाना परिवर्तेत 
पीते रहते है। यही संसारका चक्र हे जो वस्तुस्वभावके द्वारा अपने 
पाप ही चल रहा है। किन्तु अविचारी मनुष्य उससे, चकित होकर 
'प्रममें पडे हुए हूँ। 


६ विचारनेकी बात है कि जब समुद्रक पानोको ही भाष वतकर 


9.4 
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उसका ही वादल बनता हे तब यदि वस्तु स्वभावके सिवाय कोई दूसरा 
ही वर्षाका प्रवन्ध करनेवाला होता तो वह कभी भी उस समुद्रपर* 
पानी न बरसाता जिसके पावीकी भाषसे ही वह बादल वना था। 
परन्तु देखनेंगे तो,यही आता है कि बादककों जहाँ भी इतनी ठंड . ५ 
जाती हैं कि भापका पानी बन जावे वही वह बरस पडता हैं। यही ९ 
कारण हूँ कि वह समुद्रपर भी बरसता है और घरतीपर भी । बादलुको " 
तो इस बातका ज्ञान ही नही कि उसे कहाँ वरसना चाहिये और कहाँ " 
नही । इसीसे कभी वर्षा समयपर होती है और कभी कुसमयमे । बल्कि 
कभी कभी तो ऐसा होता हैँ कि सारी फसल भर अच्छी वर्षा होकर 
अन्तमे एक आध वर्षाकी ऐसी कमी हो जाती है कि सारी करी कराई।, 
खेती मारी जाती है । यदि वस्तु स्वभावके सिवाय कोई दूसरा प्रवन्ध , 
कर्ता होता तो ऐसी अन्धाघुल्धी कभी भी न होती । इसपर शायद यह 
कहा जाये कि उसकी तो इच्छा ही यह थी कि इस खेतमे अनाज पेदा; 
न हो या कम पैदा हो। परन्तु यदि यही बात होती तो वह सारी फसल | 
भर अच्छी वर्षा करके उस खेतीको इतनी वड़ी ही क्यो होने देता । ८ 
बल्कि वह तो उस किसानको बीज ही न बोने देता | यदि किसानपर 
उसका काबू नहीं चछ सकता था तो खेतमे पड़े बीजको ही वह न: 
उगने देता | यदि बीजपर भी उसका काबू न था तो बारिशकी एक बूद | 
भी उस खेतमें न पड़ने देता। तया यदि संसारक उस प्रवन्धकर्ताकी | 
यही इच्छा होती कि इस वर्ष अनाज ही पैदा त हो या कमती पैदा 
हो तो वहू उन खेतोको ही' न सुखाता जो वारिशक ही ऊपर निर्भर। 
हैँ वल्कि उन खेतोंको भी जरूर सुखाता जितमें नहरसे पानी बाता| 
है। परन्तु देखनेमे यही आता हैँ कि जिस वर्ष वर्षा नही होती उस वर्ष ५ 
उन खेंतोमें तो कुछ भी पैदा नहीं होता जो वर्षापर निर्भर हे, और| 
नहरसे पानी आनेवाले खेतोंमें उसी वर्ष सब कुछ पेदा हो जाता है। । 
इससे सिद्ध हैँ कि ससारका कोई एक श्रवन्वकर्ता नही है बल्कि वस्तु- 
स्वमावके कारण ही जव वर्षाके निमित्त कारण जुट जाते है तब पानी | 
बरस जाता हैं और जब थे कारण नही जुटते तव पानी नही वरसतता। 
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वर्षाकों इस बातका ज्ञान नही है कि उसके कारण कोई खेती हरी 
होगी या सखेगी और ससारके जीवोका छाम होगा या हानि। इसीसे 
ऐसी गडबंडी हो जाती है कि जहाँ आवश्यकता होती हे वहाँ एक वृद 
'भी पानी नही पडता और जहाँ आवश्यकता नही होती वहाँ खूब वर्षा 
हो जाती हैं। किसी प्रवन्वकर्ताक न होनेके कारण ही मनुष्यते नहर 
निकालकर और कुएं आदि खोदकर यह प्रवन्ध किया है कि यदि वर्षा 
नहीं तो भी अपने खेतोंकों पानी देकर वह अनाज पेदा कर सके। 


£ इसके सिवाय जब प्रत्येक धर्मके अनुसार ससारमे इस समय 
-पापोंकी ही अधिकता हो रही हें और नित्य ही भारी भारी अन्याय 
'देखनेमे आते हे तव यह कंसे माना जा सकता हैं कि जगतका कोई 
प्रवन्धकर्ता भी है, जिसकी आज्ञाकों न मानकर ही ये सब अपराध 
ओर पाप हो रहें हे। शायद कहा जाये कि राजाकी भी तो आज्ञा भंग 
होती रहती है। किन्तु राजा न तो सर्वज्ञ ही होता है और न सर्वेश्षक्ति 
मान्‌ । इसलिये न तो उसे सब अपराध करनेवालोका ही पता रहता 
है और न वह सव प्रकारके अपराधोकों दूर ही कर सकता है। परल्तु 
जो सर्वत्र और स्वशक्तिमान्‌ हो और एक छोटेसे परमाणु छूकर 

ईमाकाश तककी गति और स्थितिका कारण हो, जिसकी इच्छाके 

[विना एक पत्ता तक भी नही हिल सकता हो, उसके सम्बन्बमे यह वात 

शेकभी भी नही कही जा सकती । एक भर तो उसे संसारक एक एक 

तैकणका प्रवन्धकर्ता बताना और दूसरी ओर अपराधोंके रोकनेमें उसे 
नैअसमर्थ ठहराना, यह तो उस प्रवन्धकर्ताका परिहात्त हैं। 

४ तथा यदि कोई इस ससारका प्रवन्धक होता तो वह यह अवध्य 
बतलाता कि इस समय हमें जो सुख या दु ख मिल रहा है वह हमार 
कौनसे कृत्योंका फछ है जिससे हम आगामीकों वुरे क्ृत्योंसे वचते 
और अच्छे कामोंकी ओर लगते | परन्‍्तु हमे तो यह भी मालूम नहीं 
कि पुण्य क्या हैं और पाप क्या है ? एक ही कृत्यकों कोई पाप कहती है 
और कोई पुष्य । यही वजह हे कि संसारमे सैकड़ों प्रकारक मत फर्क 
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हुए हैं और तमाशा यह है कि सब ही अपने अपने मतको उसी सर्व 
शर्वितिमान्‌ परमात्माका बतलाया हुआ कहते हे । जहाँ तक हम समझते 
हे ऐसा अन्धेर तो मामूली राजाओंक राज्यमे भी तही होता । पत्येव 
राजाके राज्यमे जो कानून प्रचलित होता है, यदि कोई मनुष्य' उसवे 
विपरीत नियम चलाना चाहता हे या उसके विरुद्ध प्रचार करता ₹ 
तो वह दण्ड पाता हैँ । किन्तु सर्वशक्तिमान्‌ परमात्माक राज्यमे 
सकड़ो ही मतोक प्रचारक अपने अपने धर्मका उपदेश करते हे-- 
अपने अपने सिद्धान्तोंको उसी एक परमेश्वरकी आज्ञा वताकर उसके 
ही अनुसार चलनेकी घोषणा करते हे । और यह सब कूछ होते हुए 
भी ससारक प्रबन्धकर्ता उस सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वरकी ओरसे कुछ 
भी रोकटोक इस विषयमे नहीं होती । ऐसी स्थितिमे तो कभी भी यह 
नही माना जा सकता कि कोई सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर इस संसारक! 
प्रवन्ध करता है । बल्कि यही माननेके लिये विवश होना पडता हैं 
कि वस्तु स्व॒भावपर ही संसारका सारा ढाँचा वंधा हुआ हैं और उसी: 
के अनुसार जगतका सब प्रवन्ध चला आता हूँ । यही कारण हे कि 
यदि कोई मनुष्य वस्तु स्वमावक विपरीत आचरण करता है तो ये 
सब वस्तुएँ उसको मना करने या रोकने नही जाती । और न अपने 
स्वभावक अनुसार कभी अपना फल देनेसे ही चूकती है। जेसे, आगमे 
चाहें तो कोई वालक नादानीसे अपना हाथ डाल दे या किसी बुद्धिमान 
पुरुष॒का हाथ भूलसे पड़ जावे, वह आग अपना काम अवश्य करेंगी । 
मनृष्यके शरीरमे सेकड़ों वीमारियाँ ऐसी होती हे जो उसके अज्ञात 
दोषोंका ही फल होती हे । परन्तु प्रकृति या वस्तु स्वभाव उसे यह नही 
बताते कि तेरे अमुक दोबकक कारण तुझकों यह बीमारी हुईं है । 
इसी तरह हमारे दोषोंका फल भी हमे वस्तु स्वभावक अनुसार स्वयं 
मिल जाता है । 


इस प्रकार वस्तु स्वभाव अनुसार तो यह वात ठीक बंठ जाती 
हैं कि सुख दु ख भोगते समय क्यो हमको हमारे उन इुत्योंकी खबर 
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ही होती, जिनके फलस्वरूप हमें वह सुख दु:ख भोगना पड़ता है। 
रु किसी प्रवन्धकर्ताक मानवेकी हालतमें वह वात कभी ठीक नही 
व्ती, वल्कि उल्दा अच्चेर ही दृष्ट्गोचर होने रूगता है । यदि हम 
हे मानते है कि जो बच्चा किसी चोर, डाकू या वेब्या झादि 
एपियोके घर पैदा किया गया है वह अपने भले बुरे इत्योके फलस्वरूप 
' ऐसे स्थानमें पेदा किया गया है तो स्वेशक्तिमान्‌ दयालु परमेश्वरको 
वत्वकर्ता माननेकी अवस्थामें यह बात ठीक नहीं बेठ्ती; क्योकि 
रावी गराव पीकर और उसका बुरा फल भोगकर भी यदि शरावकी 
क़ानपर जाता हे बोर पहलेसे भी तेज शराब मांगता है तो वस्तु- 
वभावके अनुसार तो यह वात ठीक वेठ जाती है कि शरावने उसका 
दमाग ऐसा ज़राव कर दिया है जिससे जव उसको पहलेसे भी ज्यादा 
ज शराब पीनेकी इच्छा होती है । परन्तु जगतके प्रवन्धरकर्ताके द्वारा 
गे फछ मिलनेकी अवस्थामे तो शराव पीनेका ऐसा दड मिलता चाहिये 
॥ जिससे वह गराबकी दुकानतक पहुँच ही नही सकता या फिर कभी 
सका नाम ही नही लेता। इसी तरह व्यभिचार और चोरी आदिकी 
री ऐसी सजा मिलती चाहिये थी, जिससे वह कभी भी व्यभिचार 
ए चोरी करने नही पाता। जो जीव चोरों या वेश्याओंके घर पैदा 
केये जाते हे उन्हें ऐसी जगह पैदा करना तो चोरी और व्यभिचारती 
शैक्षा दिलानेका ही प्रयत्व करना है। स्वशक्तिमान्‌ दयालु परमेश्र- 
तो ऐसी आशा कभी भी नही की जा सकती । 


ऐसी बातें देखकर यही मानना पड़ता है कि संसारका कोई मी 
!क बुद्धिमान्‌ प्रवन्धकर्ता नही हे । वल्कि वस्तु स्वभावके द्वारा बोर 
उसीके अनुसार ही जगतका सव प्रवत्व॒ चल रहा है। खेद है कि मनुष्योने 
सस्‍्तु स्वभावको न समझकर ससारका एक प्रवन्धकर्ता मान लिया है। 
[व्वीपर राजाको भनृष्योके वोचमें प्रबन्ध सम्वस्धी कार्य करता हुआ 
खज़कर सारे संसारके प्रवन्यकर्ताको भी वैसा ही मान लिया है। गिप 
कार राजा छोग खुशामद और स्तुतिसे प्रसन्न होकर खुशामद करने- 
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वालोंके वशर्मे हो जाते है और उनकी इच्छा अनुसार ही कार्य करने 
लग जाते हे उसी प्रकार दुनियाके लोगोने भी संसारके प्रवन्धकर्ताको 
खुशामद या स्तुतिसे प्रसन्न होनेवाला मानकर उसकी भी खुशामद 
करना शुरू कर दिया हैँ और बपने आचरणोंको सुधारना छोड बेठे 
है! इसी वजहसे ससारमे पापोंकी वृद्धि होती जाती हे । जब मनुष्य 
इस भ्रामक विचारको हृदयसे दूर करके वस्त स्वभाव अटल सिद्धान्त- 
को मानने लूग जायेगे, तमी उनके चित्तमें यह विचार जड पकड़ 
सकता है कि जिस प्रकार आँखोमे मिचे और घावपर नमक डाल 
देनेसे दर्दका होना आवश्यक हैँ वह दर्द किसीकी खुशामद या स्तुतिसे 
दूर नही हो सकता, जबतक कि मिर्च या नमकका असर टूर न कर दिया 
जाये । उस ही प्रकार जेसा हमारा आचरण होगा वसा ही उसका 
फल भी हमे अवश्य भोगना पडेगा । किसीकी खुशामद या स्तुतिसे 
उसे टाला चही जा सकता । जैसी करनी वसी भरतो' के सिद्धान्त- 
पर पूर्ण विश्वास हो जानेपर ही यह मनुष्य बुरे इृत्योंसे बच सकता है 
ओर भले कृत्योंकी तरफ लग सकता है। परल्तु जब तक मनृष्यको यह 
ख्याल बना रहेगा कि खुशामद करने, केवल स्तुतियाँ पढने या भेंट चढ़ाने 
आदिके द्वारा भी मेरे अपराध क्षमा हो सकते हे तवतक बह बुरे कामोसे 
नही बच सकता और न अच्छे कार्मोंकी तरफ छूग सकता है । अत 

संसारक लोगोंको चाहिये कि वे वस्तु स्वभावके अटछः सिद्धान्तपर 
विश्वास छावे, अपने अपने भले बुरे कृत्योंका फल भुगतनेके लिये 
सदा तंयार रहे और किसीकी खुशामद या स्तुति करनेसे उनका फल 

टल जाना विल्कुल ही असंभव समझे। ऐसा मान लेनेपर ही मनुष्योको 
अपने ऊपर पूरा भरोसा होगा, वे अपने पेरोंपर खडे होकर अपने 
आचरणोंको ठीक बनानेका प्रयत्व करेगे और तभी दुनियासे सब पाप 
भौर अन्याय दूर हो सकेगे। नही तो, किसी प्रवन्वकर्ताको माननेकी 
अवस्थामे हृदयमें अनेक भ्रम उत्पन्न होते रहेगे और दुनियाके लोग 
पापोकी तरफ ही झुकते रहेगे। जैसे, कोई एक तो यह सोचेगा कि यदि 
उस सर्वशक्तिमान्‌ परमेह्वरको मुझसे पाप कराना मंजूर नही होता 
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तो वह मेरे मनमें पाप करनेका विचार ही क्यों आने देता | दूसरा 
विचारेगा कि यदि वह मुझसे इस प्रकारके पाप कराना न चाहता तो 
वह मुझे ऐसा वनाता ही क्यो ? तीसरा कहेगा कि यदि वह पापोकों 
न कराना चाहता तो पापोंको पेदा ही क्यों करता । चौथा सोचेगा 
कि अब तो यह पाप कर ले फिर उस सर्वशक्तिमानकी खुशामद करके 
उसे भेट चढाकर अपराध क्षमा करा लेगे। सारांश यह हैं कि ससारका 
प्रवन्‍्धकर्ता माननेकी अवस्थामे तो छोगोंकों पाप करनेके लिये सेकड़ो 
बहाने वनानेका अवसर मिलता हे, परन्तु वस्तु स्वभावक अनुसार 
ही संसारका सव कार्य चलता हुआ माननेकी अवस्थामें इसके सिवाय 
कोई विचार ही नही उठ सकता कि जेसा करेगे वेसा हो हम उसका 
फल भी पावेगे । एसा माननेपर ही हम बुरे आचरणोंसे वच सकते हे 
'प्ौर अच्छे आचरणोकी ओर लग सकते है। अत. किसी प्रवन्धकर्त्ताकी 
खुशामद करके या भेट चढ़ाकर उसको राजी कर लेनेके भरोसे न रहकर 
'हमको स्वयं अपने आचरणोको सुधारनेकी ओर हो दृष्टि रखती 
चाहिये और यही श्रद्धात रखना चाहिये कि यह विश्व अनादि-निघन 
हूँ इसका कोई एक बुद्धिमान प्रबन्धकर्ता नही है । 
७ जेनदृष्टिसे इंइवर “.* 

'इंड्वर' शब्दके सुनते ही हमे जिन अर्थोका वोध होता है वे हे-ऐश्वरय- 
शाली, वंभवशाली, सर्वशक्तिमान्‌, स्वामी, अधिकारी, कर्ता-हत वादि। 
इस लोकमें जो दर्जा एक स्वतंत्र सम्रादका है वही परलोकम इंखर 
या परमेश्वरका माना जाता है। जैसे किसी राजवशमे जन्म लेतेवालो- 
को सम्राट्पद अनायास प्राप्त हो जाता है, उसके छिये उन्हे कुछ भी . 
प्रयत् नही करना पड़ता, वंसे ही वह इंश्वर भी अनादिकालसे संसारक 
कारण क्लेश, कर्म, कर्मंफेल और वासनाबोसे सर्वथा अछूता है, उ्तेका 
'विनाश्ष कर देनेसे उसे इंश्वरत्वपद प्राप्त नही हुआ है, किन्तु सदास 
'ही उनस वह सर्वथा रहित है । इसोलिये वह सबसे बडा है, सवंका 
गुर है, सबका ज्ञाता है। जो संसारी जीव क्लेश कर्म आदिको 
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करके म॒क्‍त होते है, वे कभी भी उसके वरावर नही हो सकते । उसका 


ऐश्वर्य अविनाजणी है, क्योकि काल्‍के द्वारा उसका कमी नाश नहीं, 


होता । ऐसे अनादि-अनन्त प्रुढुयविशेषकों ईव्वर कहा जाता है । 


किन्तु जेनधर्ममे इस प्रकारके ईंश्वरके लिये कोई स्थान नही है । उसका ' 


कहना है--- 
नाज्यूप्ट' कर्मभ्रि' शखद्‌ विश्वदृश्वास्ति कश्चन) 
तस्यानपायसिद्धल्थ सर्वेधाध्नपपत्तित ॥०ा आप्तप० । 
कोई सर्वद्रण्टा सदासे कर्मोस अछता हो नहीं सकता, क्योंकि 
बिना उपायक उसका सिद्ध होना किसी भी तरह नही बनता । 


असलमे इईंइवरकों अनादि माननेके कारण उसे सदा कर्मोसे 
अछुता माना गया है और चूंकि वह सृष्टिका रचयिता है इसलिये उसे 
अनादि माना गया है । किन्तु जैनधर्भ किसीको इस विश्वका रचयिता 
नही भानता, जसा कि हम पहले वतला आये हैं। अत वह किसी एक 
अनादिसिद्ध परमात्माकी सत्तासे इंकार करता है । उसके यहाँ यदि 
इद्वर है तो बह एक नही, वल्कि असंख्य हे। अर्थात्‌ जैनधर्मक अनुसार 
इतने ईश्वर हैं कि उनकी ग्रिनती नहीं हो सकती । उनकी संख्या 
अनन्त हूँ और आगे भी वे वरावर अनन्तकारू तक होते रहेंगे, क्योंकि 
जैनतिद्धान्तके अनुसार प्रत्येक आत्मा अपनी स्वतत्र सत्ताको लिये 
हुए मुक्त हो सकता हैं। आज तक ऐसे अनन्त आत्मा मुक्त हो चुके 
हैं और आगे भी होगे। यें मुक्त जीव ही जैनधर्मक इंश्वर है । इन्हीमें- 
से कुछ मुक्तात्माओंको जिन्होने मुक्त होनेसे पहले ससारको भुक्तिका 
सागे बतछाया था, जेनघर्म तीर्थद्धूर मानता है| 

जैनधर्मका मत्तव्य हैँ कि अनादिकालछसे कर्मबन्धनसे लिप्त 
होतके कारण जीव अल्पञ हो रहा हैं । ज्ञानावरणीय आदि कर्मोके 
हारा उसके स्वाभाविक ज्ञान आदि सद्गुण ढेके हुए हे। इन आवरणो- 
के दूर होनेपर यह जीव अनन्त ज्ञान आदिका अधिकारी होता है अर्थात्‌ 
सर्वेज हो जाता है । जो जो महापुरुष कर्मवन्‍्ध॒नकों काटकर मुक्त हुए 
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रहें, वें सब सर्वेज्ञ हे । कर्म जीवके स्वाभाविक गृणोका पूर्ण विकास 
निही होने देता। उसके दूर होनेपर प्रत्येक जीद जपनी बपनी स्वाभा- 
वविक शक््तियोंक्षो प्राप्त कर लेता है। मतलव यह है कि जीवोका करमें- 
+बन्धन तथा जीवोंका मर्यादित किन्तु हीनाधिक ज्ञान इस वातको बत- 
लिता हैँ कि जीवोंकी मुक्ति तथा उनकी सर्वेशता बसंभव वस्तु नहीं है 
रतया जो जो स्वत होता हैं वह कर्मवन्धवको काटकर ही सर्वेज्ञ होता है 
;रउसको विना कोई सर्वेज्ञ हो चही सकता । इसलिये अवादि तिद्ध कोः 
बनही है। 
हूँ. कर्मवन्वतका विशेष वर्णन आगे कमसिद्धान्तमें किया गया हें 
ब चार घातिकर्मोका वाश् करके यह जीव सर्दंज्ञ हो जाता है। पर्वज्ञक 
दूसरा नाम केवठी भी है। क्योकि उसका ज्ञान और दर्शन आत्मारे 
#सिवा किसी अन्य सहायककी अपेक्षा नहीं करता, अठ. वह केवली 
हकहा जाता हैँ ! उसे जीवन्युक्त भी कहा जा सकता है, वयोक्ि 
ह यद्यपि अमी वह समरीर हैं, किन्तु घातिकर्मोकि नप्ट हो जानेके कारप 
बमुक्‍्तात्माके ही समान हैं। वह चार घातियाकर्मोका नाञ्य कर देता है 
१ इसलिये उसे अरिहंत' भी कहते हे। उसे ही 'जिन' कहते हे, क्योकि 
वह कर्मझयी शत्रुओंको जीत छेत्ा है। थे केवछी जिन दो प्रकारने 
होते हं--एक सामान्य केवली भर दुसरे तीयंड्ूर केवी । सामाल 
(अविठी बपनी ही मुक्तिकी सावना करते हे, अर किन्तु तीय॑ डूर केवी 
-अपनो मुक्तिको सावनाके बाद चसारी जीवोंकों भी मुक्षिकासन्स 
;ईजोंसे छूटनेका मार्ग बताते है। इनके उपदेशसे संतारके अनेक डीर 
तर जाते हे इसलिये वे तीये-ल्वरूप गिने जाते है । 
,... जैसे ब्राह्मगवर्ममे रामचन्नजी आदिको मवतारहुप माता दे 
है या वौद्धपर्ममें बुद्धकी मान्यता है वैसे हो जेसवर्मेमें तीर डूरोंस 
"मान्यता है। किन्तु ये तीयेद्धर किसी परमात्माका अवतारहप वही 
होते, बल्कि संसारी जीवोंमेंसे ही कोई जीव प्रयल करतेकरे तोर- 
' कल्याणकी सावनाते तीय॑द्भूरपद प्राप्त करता है। जब कोई तीर इए 
"पद प्राप्त करनेवाछा जीव माताक गर्भमें आता है तब तीज 
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माताकों सोलह शुभ स्वप्न दिखाई देते है । तीथंडूरोके गर्भावतरण, 
जन्माभिषेक, जिनदीक्षा, केवलज्ञानप्राप्ति और निर्वाण-आप्ति ये 
पञ्च महाकल्याणक होते है, जिनमें इन्द्रादिक भी सम्मिलित होते 
हैं। इन पञ्च महाकल्याणकरूप पूजाके कारण तीर्थद्भूरको 'अहंतू" 
भीकहाजाताहूं। _ 

वीथंडूर बनन्तदर्शन, अनन्तशान, अनन्तसुख भौर अनन्त वीयेके 
धारी होते है । ये साक्षात्‌ भगवान्‌ या ईश्वर होते हे । जैनसाहित्यमे 
इनके ऐश्वर्या बहुत वर्णन मिलता है। ये जन्मसे ही मत्ति, श्रुत और 
अवधि ज्ञानके घारी होते हे । जन्मसे ही इनका शरीर अपूर्व कान्तिमान्‌ 
होता है । इनके निश्वासमें अपूर्व सुगन्धि रहती हैँ । इनके शरीरका 
रक्त और माँस सफेद होता हैँ । कंवलज्ञात प्राप्त करनेके पदचात्‌ 
अर्थात्‌ बहंतू पद प्राप्त कर लेनेपर उनका उपदेश सुननेके छिये पशु- 
पक्षी तक इनकी सभामे उपस्थित होते है । इस सभाको 'समवसरण!' 
कहते है, जिसका अर्थ होता हैं समानरूपसे सबका शरणभूत' अर्थात्त्‌ 
जिसकी शरणमें सव आते हे । इस सभामें वारह प्रकोष्ठ होते हें, 
जिनमे एक प्रकोष्ठ पजुओंके लिये भी होता है। तीर्थद्भूरकी वाणीको 
पशु भी समझ छेते हूँ। जहाँ जहाँ इनका विहार होता हें 
वहाँ वहाँ रोग, वर, महामारी, अतिवृष्टि, दुरभिक्ष, आदि रह नहीं 
सकते । तीथ्थेद्धूर भगवानके पवारनेक साथ ही देगमें सर्वत्र शान्ति 
छा जाती हैँ । केवल्यछाभ करनेके पदचात्‌ ये अपना शेष जीवन 
ससारके प्राणियोंका उद्धार करनेमें ही व्यतीत करते है। इसीसे जैनोके 
, परमपवित्र पड्च नमस्कार मंत्रमे अरिहंतको प्रथम स्थान दिया गया है- 

णमो अरिहताण--अहँन्तोको नमस्कार हो । 

१ सम्भवत, इस “अहंत' नाम परसे हिन्दूं पुराणकारोने यह कल्पना 
कर उठाली है-कि किसी अहंत' नामके राजाने जेनधर्मकी स्थापना की थी। 
अहँत्‌ किसीका नाम' नही है वल्कि जैन तोर्थकरोंका एक पद है। इस पदको 


प्राप्त कर लेनेपर ही वे जीवन्मुवत्त होकर ससारको कल्याणका मार्ग बतलाते 
हूँ, वही मार्ग उनके जिन! नाम परसे जैनधर्म कहा जाता है। 
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जब इन सहेन्तोकी आयु थोडी शेष रह जाती है तब ये योगका 
।रोध करके वाकी बचे चार अधातिया कर्मोको भी नष्ट कर देते 
। चारों अधातिया कर्मोका भी नाग होनेपर इन्हें मुक्तिकी प्राप्त 
गेती है। इनका शरीर यही छूट जाता है और अपने स्वाभाविक ज्ञानादि 
णोंसे युवत केवल जुद्ध आत्मा रह जाता है, जो मुक्त होनेके परचात्‌ 
वाभाविक उद्‌ध्वंगमतक द्वारा लोकके ऊपर अग्रभागमें जाकर ठहर 
(ता है। मुक्त होनेके पद्चात्‌ सामान्य केवली ओर तीथथे कर केवलीमें 
तेई अन्तर नही रहता, दोनोंको एक ही प्रकारकी मुक्ति प्राप्त होती 
। यद्यपि संसारमे सामान्य केवल्लीकी अपेक्षा तीथ्थेड्रूर केवछी 
[घिक पूजवीय माने जाते हे, क्योकि तीथेड्रर केवीसे ससारको 
हुत लाभ पहुँचता है, किन्तु मुक्त होनेपर दोनोंमें इस तरहका कोई 
न्तर नही रहता। संसार अवस्थामें जो कुछ अन्तर था वह तीर्थद्ूर 
दके कारण था। मुक्त होनेपर इस पदसे भी मुक्ति मिल जाती है, 
त. मुक्तिमें सामान्य केवडी और तीथेडूर केवलीमें कोई भेद नही 
हता । दोनों मुक्त कहे जाते हे । भुक्‍्तोंकों जेनसिद्धान्तमें सिद्ध 
है कहते है। यद्यपि अहुन्तोसे सिद्धोंका पद ऊँचा है; क्योकि अहुंन्त 
ममंवन्धनसे सर्वथा मुक्त नही होते भौर सिद्ध उससे स्वंधा मुक्त होते 
' तथापि सिद्धोको अहुन्तोंके वाद नमस्कार किया गया है। यधा-- 
णमों सिद्धाणं--सिद्धोंको नमस्कार हो। 


इस प्रकार जैनदृष्टिसे अहुन्तपद और सिद्धपदको प्राप्त हुए जीव 
री इंइवर कहे जाते हू प्रत्येक जीवमे इस प्रकारके इंश्वर 
'वित है। परन्तु अनादिकालसे कर्मवन्धनके कारण वह शक्ति 
|ई है। जो जीव इस कर्मवन्धनकों तोड़ डाछता है उसके ही ईखर 
गेनेंकी शक्तियाँ प्रकट हो जाती हे और वह इंश्वर वन जाता है। 
(स तरह इंडवर किसी एक पुरुषविशेषका नाम नही है। किन्तु अनादि- 
हलसे जो अनन्त जीव अहुन्त मोर सिद्धपदको प्राप्त हो गये है और 
गे होगे उन्हीका त्ाम इंइ्वर है। 
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जैनधर्मके ये ईश्वर संसारसे कोई सम्बन्ध नही रखते। न सृष्टि 
के संचालनमे उतका हाथ है, न वे किसीका भला बुरा करते हे । न 
वे किसीके स्तुतिवादसे कभी प्रसन्न होते हे और न किसीके सिन्‍्दावादसे 
अप्रसन्च । न उनके पास को ऐसी सांसारिक वस्तु हे जिसे हम ऐश्वर्य 
या वेसवर्क तामसे पुकार सके, न वे किसीको उसके अपराधोंका दण्ड 
देते हे। जेनसिद्धान्तक अनुसार सृष्टि स्ववसिद्ध है। जीव' अपने अपने 
कर्मोक अनुसार स्वय ही सुख दु ख पाते हैं। ऐसी अवस्थामें मुक्तात्माओ 
और बहन्तोकों इन सब झंझटोमे पड़नेकी आवश्यकता ही नही है; 
क्योकि वे कृतकृत्य हो चुके हे, उन्हे अब कुछ करना बाकी नही रहा है। 

सारांश यह है कि जेतधमंमे इंश्वररूपमे माने हुए अहंन्तों मर 
भक्‍तात्माजोका उस इंश्वरत्वसे कोई सम्बन्ध नही है जिसे अन्य लोग 
ससारके कर्ता हर्ता इंश्वरमें कल्पना किया करते है। उस इंश्वरत्वकी 
तो जैनदर्शनके विविध ग्न्थोमें बड़े जोरोंके साथ आलोचना की गई है । 
और उस दृष्टिसे जेनधर्मकों अनीश्वरवादी कहा जा सकता है। उसमे 
इस तरहके इईश्वरके लिये कोई स्थान नही है। 

८ उसकी उपासना 
क्यों और कंसे ? 

जनोंमें मूतिपूजाका प्रचलन बहुत प्राचीन है। सम्राद खारवेलके 
शिलालुखमें कलिद्भपर चढाई करके ननन्‍्दद्वारा अग्रजिन (श्रीऋषभ- 
देव) की मूर्तिको ले जानेका और मगधपर चढाईं करके खारवेलके 
हारा उसे प्रत्याव्तन करके लानेका उल्लेख मिलता है । इससे 
सिद्ध है कि आजसे रूगभग अढाई हजार वर्ष पूर्व राजघरानोंतकम्मे 
जैनोके प्रथम तीथेद्धूर श्री ऋषभदेवकी मृ्तिकी पूजा होती थी । 
स्वामी दयानन्द तो जेनोसे ही मूर्तिपुजाका प्रचलन हुआ मानते है । 
यों तो भारतके प्राय. सभी प्राचीन धर्मोमे मूतिपुजा प्रचलित है, किन्तु 
जेनमूर्तिके स्वरूप, उसकी पूजाविधि तथा उसके उद्देश्यमे अन्यधर्मोस 
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बहुत अन्तर हैं। जो उसे समझ लेगा वह मू्तिपूजाकों व्यर्थ कहनेका 
सिहस नही कर सकता। 

है जैनघर्ममें पाँच पद बहुत प्रतिष्ठित माने गये हे--अहन्त, सिद्ध, 

ला उमा और साध । इन्हें पंच परमेष्ठी कहते हे । जनोके 
पंचतमस्कार मत्रम इन्ही पंचपदोंकों नमस्कार किया गया 
ऊँ। ये ही पाँच पद जेनधममे वंदवीय और पूजनीय हे । 

< जो चार धातिया कर्मोको नष्ट करके अनन्तज्ञान, अतन्तदरशशन, 
व्यनन्तसुख और अनन्तवीयंरूप स्वचतुष्टयको प्राप्त कर लेते हैं, उन 
परम बोदारिक शरीरमे स्थित शुद्ध आात्माको अहंन्त कहते हे, जिवका 
विशेष वर्णन पहले किया जा चुका है । थे जीवस्मुक्त होते है । जो 
जाठों कर्मो्ते और शरीरसे भी रहित हो जाते हे, छोकालोकर्के जानने 
और देखनेवाले, सिद्धालयमें विराजमान उस पुरुषाकार आत्माको 
सिद्ध कहते हे । और यह मुक्त होते हे । जो साधु साधुसंघर्क प्रधात 
होते है, पाँच प्रकारके आचारका स्वयं भी पालन करते हे और अपने 
संघके अन्य साधुमोंस भी पालन कराते हे, वे आचार्य कहे जाते है। 
जो साधु समस्त शास्त्रोके पारगामी होते हे, अत्य साधुओकीो पढाते 
है तथा सदा धर्मका उपदेश करनम लगे रहते हं, उन्हे उपाध्याव 
कहते हे । 

जो विषयोकी आश्ञाके फत्देसें निकलकर सदा ज्ञान, ध्याव और 
तपम लीन रहते हैँ, जिनके पास न किसी प्रकारकी परिग्रह होती है 

| और न कोई ठगविद्या, मोक्षका साधन करनेवाले उन शान्त, 
और जितेच्द्रिय मुनिको साधु कहते हे । 

।__झल पाँच परमेष्ठियोमेंसे अहेन्त परमेष्ठीकी मूर्ति जैनमन्दिरोगे 
बहुतायतसे विराजमान रहती है । यद्यपि वे मूर्तियाँ जैनोंके २४ 
तीयडूरोमेसे किसी न किसी तीथ्थद्धरकी ही होती हे, | 
अहुन्त अवस्थाकी ही हें, क्योकि तीर्थद्धूर पदका वास्तविक की 
धर्मतीथथ प्रवरततेन है, जो अहंन्त अवस्थामे ही होता है। तीर्यद्भर 
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अहन्त अवस्थाको प्राप्त किये बिना पूर्ण वीतरागी और सर्वज्ञ नह ३ 
होते और बिना वीतरागता और सर्वज्ञताकं धर्मतीर्थका प्रव्त।, 
नही हो सकता । अत घर्मतीथ्थक प्रव्तक जन तीर्थद्धूरोंकी मूतिय ६ 
जेनमन्दिरोमें बहुतायतसे पाई जाती हे । ये मूर्तियाँ पद्मासन ५, 
होती है भौर खड्गासन भी होती हे, किन्तु होती सभी ध्यानस्थ हे ६ 
एक आत्मध्यानमें लीन योगीकी जेसी आक्ृत्ति होती हे वंसी ही आक्ृदि , 
उन मूरत्तियोंकी होती है । न 
भगवद्गीतामे योगाभ्यासीका चित्रण करते हुए लिखा हे--. 4 
सर्म कायशिरोग्रीवः घारयत्नचक स्थिर | 
सम्प्रेद्यय नासिकाग्न स्व दिशश्चानवलोकयन्‌ ॥ १ शा 
प्रशान्तात्मा विगतभी अंहाचारिब्रते स्थित. । 
मन. सयम्य मच्चित्तो युक्त आसीत मत्यर ॥१४॥ अ०६५ 
भावार्थ--शरीर, सिर और गर्दनको सीधा रखकर, निरच॒ल्दे 
हो, इधर उघर न देखते हुए, स्थिर मनसे अपनी नाकके अग्रभागपरू 
दृष्टि रखकर प्रशान्त आत्मा, निर्भय हो, ब्रह्मचय ब्रतम स्थित होकर 
तथा सनको वशसें करके मेरेमे मतको छूगा। 
जनमृ्तिकी भी विल्कुछ एसी ही मुद्रा होती हैं । उसकी दुष्ट 
नाकके अग्न भागपर रहती हैँ। शरीर, सिर और गन एक सीघरमे 
रहते है। पद्मासतमें वाई हथेलीके ऊपर दाई हथेली खुली होती है 
और खड्गासनमे दोनों हाथ जानुतक लटके रहते हे । चेहरेपर शान्ति] 
निर्भवता और निविकारता खेलती रहती है । शरीरपर विकारक 
ढाकनेके लिये न कोई आवरण होता है और न सौदर्यको चमकानेकी! शा 
छिये कोई आभरण रहता हैं। न हाथमें कोई अस्त्र शस्त्र ही होता है # 
भगवतगीतामे कही हुईं जिस योगमुद्रा्से योगी निर्वाण लाभ करते' 
है, वही मुद्रा जनमृतिम अंकित रहती हैं । देखनेवालंको यही 
होता हूँ कि वह किसी प्रशान्तात्मा योगीकी मूतिका दर्शत कर रहा हैं । । 
न वहाँ राग हैँ और द वेर-विरोध । 
सिद्धोंकी भी मूर्ति रहती है, किन्तु चूकि सिद्ध परमेष्ठी देहरहित 
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(होते हैं, इसलिये पीतलकी चादरके बीचमेसे मनुष्याकारकों काटकर 
अनुष्याकारहूप खाली स्थान छोड़ दिया जाता है। आचार्य, उपाध्याय 
'और साथधुकी भी मूर्तियाँ कही कही पाई जाती हे। इनकी मूर्तियोमे 
'साधुके चिह्न पीछी और कमण्डलु अकित रहते हे। सारांश यह है कि 
जैनमूति जैनोके आराध्य पञ्चपरमेष्टियोंकी प्रतिकृतिरूप होती है । 
४  जिनुमन्दिरमे जाकर देवदर्शन करना प्रत्येक जैन श्रावक और 
आ्राविकाका नित्य केतेव्य है। वहाँ वह यह विचारता है कि यह मर 
जित भगवानका समवसरण---उपदेशसभा है,वेदीमे विराजमान जिनकी 
पति ही निनेद्धदेव है, और मन्दिरमे उपस्थित स्त्री पुरुष ही श्रोतागण 
है। ऐसा विचार करके अच्छी अच्छी स्तुतियाँ पढ़ते हुए जिन भगवान्‌- 
ओ नमस्कार करके तीन प्रदक्षिणा देता है। और यदि पूजन करना 
दीता है तो पूजा भी करता है। पूजामे सबसे पहले जहसे मूर्तियोंका 
प्रभिषेक किया जाता है। कही कही दूध, दही, घी, इक्षुरुस और सो - 
बैधी रससे भी अभिषेक करनेकी पद्धति है। अभिषेक पदचातू पूजन 
किया जाता हे । यह पूजन जल, चन्दन, अक्षत, पुष्प, वेवे, दीप, 
श्रूप और फल इन आठ द्रव्योसे किया जाता है। एक एक पद्च बोलते 
जाते हे और नम्बरवार एक एक द्रव्य चढाते जाते हे । ब्रव्य चढाते 
समय द्रव्य चढ़ानेका उद्देघय बोलकर द्रव्य चढाते हे । यथा-में जसम, 
नरा और मृत्युके विनाशके लिये जल चढ़ाता हूँ। अर्थात्‌ जैसे जबसे 
पत्दगी दूर हो जाती है बसे ही मेरे पीछे छुगे हुए ये रोग घुलकर दूर 
हो जातें। में संसाररूपी सन्‍्तापकी शान्तिके लिये चन्दन चढाता 
हूँ २। में अक्षय पद (मोक्ष) की प्राप्तिके लिये अक्षत चढाता हैं ३। 
में कामके विकारको दूर करनेके लिये पुष्प चढाता हूँ ४। में क्ुघारुपी 
दोोगको हर करनेके लिये नेवेद्य चढाता हुँ ५। में अज्ञानरुपी अन्धकार- 
को दूर करनेके लिये दीप चढाता हूँ ६। में बाढों कर्मोंको जलानेके 
पलिये धूप चढाता हूँ ७ यह घृप अग्निर्में चढाई जाती है। में मोक्ष- 
कहको प्राप्तिके लिये फल चढ़ाता हूँ 5। एक एक करके भाठो हव्य 
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चढानेके बाद आठों द्वव्योंको मिलाकर चढ़ाया जाता हे उसे अर्ध्य” 
कहते हे । यह भी अनर्ध अर्थात्‌ अमूल्यपदकी प्राप्ति के उद्देश्यसे चढाया, 
जाता है। े 
इस प्रकार पूजाका उद्देश्य भी अपने विकारों और विकारोके 
कारणोंको दुर करके चरम लक्ष्य मोक्षकी प्राप्ति ही रखा गया है [ 
£ पूजाके दो भेद किये गये हे--द्रव्यपूजा और भावपूजा । शरीर और' 
वचनको पूजनम लगाना द्रव्यपूजा है और उसमे मनको लगाना भावपूर्जा 
हैं। शरीरको लगावेके लिये द्रव्य रखे गये हे, जिससे हाथ वर्गेरहकां 
उपयोग उनके बस होता रहता हे। और वचनको उसमे लगाते-' 
के लिये पद्म रखें गये हे जिन्हे पह पढ करके द्रव्य चढाया जाता है 
इस तरह मनुष्यका शरीर और वचन पूजनमे रहनेपर भी यदि उसका 
मन उसमे न रम रहा हो तो वह पूजन बेकार ही है क्योकि बिता भाववे' 
, कीई क्रिया फलदायक नही होती । जैसा कि कल्याणमन्दिरस्तोत्ररे 
कहा भी है-- | 
आकर्णितोषषि महितोईपि निरीक्षतोषपि ह्‌ 
नून न चेतसि भया विधृतो४सि भक्त्या। प॑ 
जातोइस्मि तेन जनवान्धव | दु खपात्र 
यस्मात्‌ किया प्रतिफलन्ति न भावशून्या, ॥रेप्यां | 
है जनबन्धु ! तुम्हारा उपदेश सुवकर भी, तुम्हारी पुजा ९ 
भी और तुम्हें वारम्बार देखकर भी अवश्य ही मेने मक्तिपुवक तुम, 
अपने हृदयमे स्थापित नहीं किया । इसीसे में दु खोंका पात्र बना ।- 
क्योंकि भावशून्य क्रिया कभी भी फलदायी नही होती । | 
अत द्रव्य पूजाके साथ--शारीरिक और वाचनिक पूजाके साईं 
साथ--भावपूजाका--मानसिक पूजाका होना आवश्यक है । किन 
भावपूजा ऊपर कहे गये आठ द्वव्योकें बिना भी हो सकती है | 
द्रव्य तो मन, वचन और कायको छगानेके लिये एक आहूम्बनमात्र हे / 
इस प्रकार जेनमू्तिका स्वरूप और उसकी पूजाविधि बतलाक; 
उसके उद्देश्यपर एक दृष्टि डालना जावश्यक है। । 


मा कद 4 हम] 
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जेनघमंमे बतछाया हूँ कि दुनियामे प्रत्येक वस्तुका चार रुपसे 
व्यवहार होता देखा जाता है--एक नामखूपसे, दूसरे स्थापनारुपसे, 
'ीसरे द्वव्यहूपसे और चौथे भावरूपसे | उदाहरणक लिये हम राजाकों 
'छेते हे। राजा शब्दका व्यवहार चार रूपसे देखा जाता हैं। एक तो - 
'बहुतसे लोग अपने वच्चोंका राजा नाम रख लेते हे। वे बच्चे तामसे 
राजा कहलाते है । दुसरे, राजाके अमावमे राजकार्य चलानेके लिये 
' केसीको उसका प्रतिनिधि मानकर राजाकी ही तरह उसका आदर 
'ैत्कार होता देखा जाता है। जेसे, भारत वायसराय राजाके प्रति- 
,निधिके रूपमे राजाकी ही तरह माने जाते थे। यह स्थापनाकी अपेक्षा 
/शजा कहे जाते थे। अर्थात्‌ वे वास्तवमे राजा नही थे किस्तु स्थानापन्न 
'थि। तीसरे, जो राजपुत्र आगे राजा होनेवाला है या जो राजा गद्दीसे 
'उतार दिया गया हे उन्हें भी राजा साहव कहते हुए देखा जाता हे । 
'ने द्रव्यकी अपेक्षा राजा कहे जाते है। चौथे, राज्यासन पर विराजमान 
(शस्तविक राजा तो राजा है ही। वह भावकी अपेक्षा राजा है। इसी 
'भरह तीर्थद्धूर भगवानका भी चार रूपसे व्यवहार होता है । 


 जबकोईतीथेद्ुरमोक्ष चला जाता है तो उनकी मूर्तियाँ बववाकर 
भरौर उनमें उस तीथ्थेड्ूरकी स्थापना करके उसका उसी तरहसे आदर 
पेत्कार आदि किया जाता है जिस तरह वास्तविक तीथ्थडूरका भादर 
: त्कार होता था। कोई भी पाषाण या घातुकी बनी हुई उन मूर्तियोको 
«ही तीर्थद्धुर परमात्मा नही मानता, किन्तु हमारे तीर्थद्धुर इसी प्रकार 
४ अशान्तात्मा, वीतरागी तथा जितेन्द्रिय योगी होते थे, पूजक 
5 'र दर्शकका यही भाव रहता है । वह मूत्तिके द्वारा मूर्तिमानकी 
; हपासना करता है । मूर्तिको देखते ही उसे मूर्तिमानका स्मरण हो 
«४ वा है, और स्मरण आते ही उनके पुनीत जीवनकी एक झलक 
[सकी दृष्टिमे घूम जाती हैं । जो छोग मूत्तियूजाक विरोधी हे उन्हें 
ह पी हम “अपने धम्मंग्रन्योका आदर सत्कार करते हुए पाते है । 
; [स्तिवमें वे धर्मग्रन्य कागज और स्थाहीसे बने हुए हे । किन्तु कागज 
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गौर स्यथाहीका कोई आदर नही करता, बल्कि उन कागजोक ऊपर 
मनुष्यके हाथसे बनाये गये अक्षरोमे जो उस महापुरुषका ज्ञान अकित 
हैँ उसका आदर किया जाता हैँ। अत. जिस प्रकार ईइ्वरीय ज्ञानके 
स्मरणके लिये मनुष्य अपने हाथोंसे कागजपर अक्षरोंकी मूर्तियाँ वनाकर 
उनकी विनय करता है, उसी प्रकार इंड्वरीय रूपको स्मरण करनेके 
लिये कलाकार मूर्तिकी प्रतिष्ठा करता हे। जेसे कागजोके ऊपर 
अंकित अक्षरोंक पढनेसे इंश्वरीय ज्ञानका बोध होता है वैसे ही मूर्तिके 
द्वारा इंस्वरीय स्वरूपका वोध होता है। यद्यपि अक्षर भी मूत्ति है 
ओर मूर्ति भी मूर्ति है, किन्तु अक्षरोंसे तो पढा लिखा व्यक्ति ही ज्ञान 
प्राप्त कर सकता है परत्तु मूर्तिको देखकर बेपढा लिखा मनुष्य भी ज्ञान 
प्राप्त कर सकता है। यदि कोई नासमझ मूतिसें गलत शिक्षा ले लेता' 
है इसलिये मूर्ति बेकार है तो कोई कोई नासमझ घमंग्रस्थोको भी गलत 
समझ लेते हे, किन्तु इसीसे उन्हें व्यर्थ तो नही माना जा सकता। जैसे' 
कागजोंपर अंकित देश विदेशके नकशोपर अगुलि रखकर शिक्षक 
विद्याधियोंको बतछाता है कि यह रूस है, यह हिन्दुस्थान है, यह 
अमेरिका है आदि। समझदार विद्यार्थी जानते हे कि जहाँ शिक्षक 
अंगुलि रखी है वही रूस, अमेरिका नही है किन्तु उस नकशझ्षेके हारा, 
हमे उत्का बोध कराया जा रहा हे। वैसे ही हम भी मूतिको असली| 
परमेश्वर नही मानते, किन्तु उसके द्वारा हमें उस परमेद्वरके स्वरूपको| 
समझनेमे मदद मिलती है। अत मृत्ति व्यर्थ नही है। | 

यहाँ हम एक जैन स्तुतिका भाव अंकित करते है, जिससे मूर्ति-| 
पूजाके उद्देश्यपर तथा पूजककी भावनापर प्रकाश पड़ता है--- 

सब पदार्थोके ज्ञाता होते हुए भी अपने आत्मिक आनच्दमें' 
भगत वे जिनेत्दर सदा जयवंत हों जो चारों घातिया कर्मोसे रहित हो| 

चुके है। । 

ध है वीतराग विजानके भण्डार ! तुम्हारी जय हो। हे मोहरूपी' 
अच्चकारको हूर करनेवाले सूय॑ ! तुम्हारी जय हो। हे अनन्तानन्त-' 
जशानके धारक तथा अनन्तदर्शतर, अनन्तसुख और अनन्तवीयंसे सुझो- 


५ 


॥ 
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भित ! तुम्हारी जय हो । भव्य जीवोको स्वानुभव करानेमें कारण 
परमगान्त मुद्राके घारक ! तुम्हारी जय हो। हें देव ! भव्यजीवोके 
भाग्योदयसे आपका दिव्य उपदेश होता हैं, जिसे सुनकर उनका भ्रम 
दूर हो जाता है । हें देव ! तुम्हारे गृणोंका चिन्तन करनेसे अपने 
प्रायेका भेद मालूम हो जाता हैं। अर्थात्‌ तुम्हारे आत्तमिक गुणोंका 
विचार करनेसे में यह जान जाता हूँ कि आत्मा और शरीरमें तथा 
शरीरसे सम्बन्ध रखनेवाले कुटुम्बी जन घन-सम्पत्ति आदिमे कितना 
बन्तर है; क्योंकि तुम्हारी आत्मामे जो गुण हे वैसे हो गुण मेरी 
आत्मामें भी मौजूद हें मगर मे उन्हे भूछा हुआ हूँ । अत तुम्हारे गुणों- 
का चिन्तन करनेसे मुझे अपने गुणोंका भान हो जाता है और उससे 
में स्व! और 'पर' पहचानने लगता हूँ, जिससे में अनेक आपदाजोसे--- 
मुत्तीवतोसे बच जाता हूँ । हें देव ! तुम संसारके भूषण हो; क्योकि 
तुम सब दूषणों और संकल्प विकल्पोसे मुक्त हो । तुम शुद्ध चैतस्य- 
स्वरूप परमपावन परमात्मा हो। तुमने शुभ और अशुभरूप विभाव 
परिणतिका अभाव कर दिया है । हे घीर ! तुम अठारह दोषोंपे 
रहित हो और अपने अनन्तज्ञान, अनन्तदर्णन, अनन्तसुख और अनत्त- 
वीयंरूप स्वचतुष्टयर्में विराजमान हो । मुनि गणपत्ति वगेरह तुम्हारी 
सेवा करते हे । तुम नौ केवक लूव्यिरूपी आध्यात्मिक लक्ष्मीसे सुशो- 
भित हो । तुम्हारे उपदेशोपर चलकर अगणित जीवोने मुक्तिलाभ 
किया हैं, करते हें दया सदा करेंगे । 'यह भवरूपी समुद्र दु खह़पी 
खारे पानीसे पूर्ण हे, इसे पार करानेमें आपके सिवा और कोई समर्य 
नही हूं । यह देखकर ओर 'ेरे दु लरूपी रोगको दूर करनेका इलाज 
तुम्हारे ही पास है” यह जानकर में तुम्हारी शरणमें आया हूँ बौर 
चिरकालसे मेने जो दु ख उठाये हे उन्हे बतल्ता हैं। में अपनेको भूल- 
कर चिरकालसे इस संसारमें भटक रहा हूँ, मेने विधिक खेल, पुण्य 
ओर पापको ही अपना समझा भर अपनेको परका कर्ता मानकर 
तैया परमें इष्ट या अनिष्ठकी कल्पना करके बज्ञानवक्ष में व्याकुल 
हज हूँ। जेसे सृग मारीचिकाको पाती समझ लेता है वेसे ही मेने 
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शरीरको ही आत्मा माना और कभी भी आत्मरसका अनुभव नहीं 
किया ।' ; 


हैं जिनेश ! तुमकों न जानकर मेने जो क्लेश उठाये उन्हें तुम 
जानते हो ! पशुगति, नरकगति और मनुष्यगतिमे जन्म ले लेकर में६ 
, अनन्तवार मरा। अब काललब्धिके जा जानेसें--मुक्तिलामका क।७ 
समीप आ जानेसे तुम्हारे दर्शन पाकर में बड़ा प्रसन्न हुआ हूँ । मेरा। 
मत शान्त हो गया है। मेरे सव हन्द्ध फद मिट गये है और मेने दु खोका' 
नाश करनेवाले आत्मरसका स्वाद चख लिया हे । हे ताथ ! अब एस 
करो कि तुम्हारे चरणोका साथ कभी न छूटे । (और इसके लिये) 
आत्माका अहित करनेवाले पाँचों इन्द्रियोके विषयोमे और क्रोघादि,, 
कपायोंमे मेरा सन कभी न रमे । में अपने आपमे ही मस्त रहूँ। भग , 
वन्‌ ! ऐसा करो जिससे में स्वाधीन हो जाऊँ। हे ईश ! मुझे औरह 
कुछ चाह नहीं है, मुझे तो सम्यग्दशन सम्यस्शान और सम्यक चरित्ररूपी- 
रत्तत्रय चाहिये। मेरे कार्य के कारण आप है। मेरा मोहरूपी संताप' 
हरकर मेरा कार्य करो। जैसे चन्द्रमा स्वयं ही शान्ति भी देता हैं और. 
अन्धकारको भी हरता है, वेसे ही कल्याण करना तुम्हारा स्वभाव 
ही हैं। जसे अमृत पीनेसे रोग चलता जाता हू वे ही तुम्हारा अनुभवन, 
करनेसे ससारखूपी रोग नष्ट हो जाता है । तीनो छोको और तीनों. 
कालोमे तुम्हारे सिवा अन्य कोई आत्मिक सुखका दाता नहीं है 
आज मेरे मनमें यह निरचय हो गया है । तुम दु खोके समुद्रसे पार 
उतारनेक लिये जहाजके समान हो । | 


इस स्तुति यह स्पष्ट हो जाता हैँ कि मूर्ति मनुष्य्क चंचल चित्त: 
को लगानेके लिये एक आल्म्बन है। उस आलम्बतको पाकर भवुण्यकाः 
चंचल चित्त क्षण भरके लिये उन महापुरुषोंके गुणानुवादमें रम 
है, जो किसी समय हमारी ही तरह संसारमें भटक रहे थे । किन्तु 
उन्होने स्वयं अपने पेरोंपर खड़े होकर जपनेको पहचाना और आत्मलार 
करके दुनियाके कल्वाणकी भावनासे उस सार्गको बतलाया जिसपर । 
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चलकर उन्होने स्वयं मुक्तिलाभ किया। उनके गुणानुवादका प्रयोजन 
उन्हे रिज्ञाना या प्रसन्न करना नही है। वे तो राग-द्वेषकी इस घाटीसे 
बहुत दूर है। न वें किसीकी स्तुतिसे प्रसन्न होते हैं और न नित्दासे 
नाराज । किन्तु उनके गुणोंका कीतेन करनेते हमें अपने गणोंका बोध 
होता हैं, क्योकि जो गृण उनमें हे वही हममें भी हे, किन्तु हम अपनेको 
भूले हुए है । अत उनका गृणानुवाद हमें अपनी स्मृति कराकर बुरे 
कामोसे दचाता है। कहा भी हे-- 
न पूजयार्थस्त्वयि वीतराग्रे न तिन्दया नाथ विवान्तवरे। 
तयापि तब पुष्पगृणस्मृत्तिनं. पुनातु चित्त दुर्तिव्जनेस्य.॥५७॥ 
+--चूह॒त्वय० ॥ 
अर्थ--हे नाथ ! तुम वीतराग हो इसलिये तुम्हें अपनी पूजासे 
कोई प्रयोजन नही है । और चूंकि तुम वीतह्वेप हो इसलिये विन्‍्दासे 
भी कोई प्रयोजन नही है। फिर भी तुम्हारे पुण्य गुणोंकी स्मृति हमारे 
चित्तको पापल्‍पी कालिमासे वचाती हे । 
जत. मूत्तियूजाका उद्देश्य मूर्तिमे बकित भावोको अपनेमें छाकर 
जिसकी वह मूर्ति हैं उसके ही समान अपनेको वनाना है । अर्थात्‌ 
जो जैसा होना चाहता है वह अपने सामने वसा ही आदर रखता है । 
जैनवमंका उद्देश्य आत्माकों समस्त कमबन्बनोसे छुड़ाकर उसके 
असली स्वरूपकी प्राप्ति कराना है जिसे वह भूछा हुआ है । अतः 
उसका आदर्श वे पुतीत आत्माएँ हे, जिन्होंने अपनेको वसा बना लिया 
है। उन्ही आदश्ोकी मूततिमें स्थापना करके सच्चा जैन बपनेको वैसा 
ही बनानेका प्रयत्त करता हैं ! 
प्रत्येक जेनमन्दिरमें झास्त्रभंडार भी रहता है, जिसमे जेनब्ात्त्रों- 
का संग्रह होता है। जो दंशंत या पूजनके लिये जांता हे उसे दर्गन या 
पूजन कर चुकनेके वाद शास्त्रस्वाध्याय भी अवश्य करनी होती हैं; 
न्योकि उन शास्त्रोंकी जाने विना दर्शक या पुजक उन जन तीर्थ रोके 
उपदेशों और उनके जीवनवृत्तोंको चही जान सकता जिनकी मतिको 
बह पूजता हैं। ओर उनके जाने विना मूलिस उसे जिस आदरशंकी शिक्षा 
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मिलती हे उस आदशंको वह प्राप्त नही कर सकता । क्योकि मर्ति 
तो मनृष्यक उच्च आदशकी ओर संकेतसात्र करती है, केवल वही 
उसे उच्च आदर प्राप्त नहीं करा सकती। जंसे, जब बालक वर्णमाला 
सीखता है तो उसका हाथ साधनेके लिये पट्टीपर पेसिलसे वर्णमालाके 
आँवटे लिख दिये जाते है । बच्चा उन्र आंवटोपर ही अपनी कलम 
चलाता हैँ। जबतक उसका हाथ नहीं सधता और वह इस योग्य 
वही हो जाता कि बिना आंवटोके भी स्वयं अक्षर लिख सके, तबतक 
उसे बरावर आंवटोंका सहारा लेना पडता है। किन्तु जब उसका 
हाथ सध जाता हे तब आवटोंकी जरूरत नही रहती और वह बिना 
किसी सहारेके स्वयं लिखने लग जाता है। उसी तरह मृर्तिक साहाय्य- 
की भी तभी तक जरूरत रहती हे जब तक दर्शंकका दृष्टिकोण अपने 
आदर्शकी ओर पूरी तरहसे नही होता । जब दर्शक अपने आदर्शकी 
ओर अग्रसर होकर उसीकी' साधनामे छूग जाता है, और इस तरह 
उस पथका साधक बन जाता हैं तब उसके छिये मूर्तिका दशशत करना 
आवश्यक नही रहता | 

अत, जनोंकी मूर्तिपुजा उस आदर्शकी पूजा है जो प्राणिमात्रका 
सर्वोक्ष्द कक्ष है । उसके द्वारा पूजककों अपने आदशेका भान होता 
है, उसे वह भुला नहीं सकता। प्रतिदिन प्रात कार अन्य सब 
कार्य करनेसे पहले मन्दिरसे जाना इसीलिये अनिवार्य 
रखा गया है कि मनुष्य अर्थ और कामके पचड़ेम पड़कर अपने 
उस सर्वोच्च लक्षकों भूल न जाये। तथा जिन महापुरुषोने उस सर्वोच्च 
लक्षको प्राप्त कर लिया है उन्तका गुणानुवाद करके उनके प्रति 
अपनी श्रद्धाओ्जलि अपित कर सके और शान्ति तथा विरागताके 
उस दर्षणमे अपनी कलुषित आत्माका प्रतिबिम्ब देखकर उसके 
परिमाजंन करनेका प्रयत्त करसके [ 

ऐसे सर्वोच्च छक्षका भान करानेके लिये निर्मित जैन-मन्दिरोके 
वारेगे जब हम एक पुरानी उक्ति सुनते है--- 

'हस्तिना ताइबमानोपपि न गच्छेद्‌ जैनमन्दिसम 
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अर्थात्‌--हाथीके द्वारा मारे जानेपर भी जन मन्दिरमें नहीं 
बराना चाहिये ।' 

तो हमें वडा अचरज होता है । तत्कालीन साम्प्रदायिक मनो- 
त्तिके सिवा इसका कोई दूसरा कारण हमारे दृष्टिगोचर नही होता । 
प्रस्तु, 

हम पहले लिख आये हे कि जनमूत्ति निरावरण ओर निराभरण 
गेती है । जो छोग सवस्त्र और साल्डार मूर्तिकी उपासना करते है 
उन्हें शायद नग्नमृति अश्लील प्रतीत होती हे । इस सम्बन्धमं हम 
प्रपनी ओरसे कुछ न लिखकर सुप्रसिद्ध साहित्यिक काका कालेलकरके 
रे उद्गार यहाँ अकित करते हे जो उन्होंने श्रमण वेलगोला (मंसूर) 
में स्थित बाहुबलिकी प्रशान्त किन्तु नग्तमूतिकों देखकर अपने एक 
रेखमें व्यक्त किये थे। वे लिखते हे-- 

'सासारिक द्िष्टाचारमे आसक्त हम इस मृत्तिको देखते ही मनमें 
विचार करते हे कि यह मूर्ति नग्न हे। हम मतमे और समाजमे भांति 
मांतिकी मेली वस्तुओका संग्रह करते हे, परन्तु हमे उससे नही होती 
है घृणा और नही आती है छज्जा। परन्तु नग्तता देखकर घवराते हे 
और नग्नतामे अश्छीलताका अनुभव करते है। इसमें सदाचारका द्रोह 
हैं और यह लज्जास्पद है । अपनी नग्नताको छिपानेके लिये लोगोने 
आत्महत्या भी की है। परन्तु क्या नग्तता वस्तुत. अभद्र है ? वास्तवमे 
श्रीविहीन है ? ऐसा होता तो प्रकृतिको भी इसकी लज्जा आती । 
पुष्प नग्न रहते हे, पशु पक्षी नग्न ही रहते हे। प्रकृतिके साथ जिन्होंने 
एकता नही खोई है ऐसे बालक भी नग्न ही घूमते हे । उनको इसकी 
शरम नही जाती और उनकी निर्व्यजताक कारण हमें भी इसमें छूज्जा 
जैसा कुछ प्रतीत नही होता । छज्जाकी बात जाने दें । इसमें किसी 
प्रकारका अदलील, वीभत्स, जुगृुप्सित, विश्वी, अरोचक हमें लगा है, 
ऐसा किसी भी मनुष्यको अनुभव नही। इसका कारण क्या ? कारण 
यही कि नग्नता आ्राकृतिक स्थितिके साथ स्वभावशुदा है । मनुष्यने 


री 


ज्चकुह 


सिद्धान्त (२७ 


विक्ृत ध्यान करके अपने मनके विकारोंकों इतना अधिक बढावा 
हैं और उन्हें उल्ें रास्तेकी ओर प्रवृत्त किया है कि स्वभावसुन्दर 
नग्नता उसे सहन नही होती । दोष नग्तताका नही पर अपने कृत्रिम 
जीवनका हैँ । वीमार मनुष्यक समक्ष परिपक्व फल, पौष्टिक सेव” 
और सात्विक आहार भी स्वतंत्रतापृवंक रख नहीं सकते । यह दोष, 
उत खाद्य पदार्थोका नहीं पर मनृष्यक मानसिक रोगका हैं । नग्नता 
छिपानेमें लग्नताकी छज्जा नही, पर इसके मूलमें विकारी पुरुपर्क 
प्रति दयाभाव हैँ, रक्षणवत्ति हैं। पर जेसे वारूकके सामने नरावम 
भी सौम्य और निर्मेछ वन जाता हैं वेसे ही पुण्यपुरुषोक सामने, वीत- 
राग विभतियोंक समक्ष भी वे भान्‍्त हो जाते हैं । जहाँ भव्यता 

दिव्यता है, वहाँ भी मनुप्य पराजित होकर विशुद्ध होता हैँ । मूर्ति- 
कार सोचते तो माघवीलताकी एक शाखा जघाके ऊपरसे ले जाकर» 


» कमरपयन्त ले जाते । इस प्रकार नग्तता छिपानी अशवय नही थी ।* 


पर फिर तो उन्हें सारी फिलोसोफीकी हत्या करनी पड़ती । वालक 
आपके समक्ष नग्न खड़े रहते हे । उस समय वे कात्यायनी ब्रत करती 
हुई मूर्तियोंके समान अपने हाथो द्वारा अपनी नग्नता नही छिपात । 
उनकी लज्जाहीनता उनकी नग्वताको पवित्र करती है। उनके लिये 
दूसरा आवरण किस कामका है ? है 
“जब में (काका सा०) कारकलके पास गोमटेब्वरकी मूर्ति देखने 
गया, उस समय हम स्त्री, पुरुष, वालुक और वृद्ध अनेक थे। हममेंसे 
किसीको भी इस मूर्तिका दर्शन करते समय संकोच जैसा कुछ भी मालम ! 
नही हुआ। अस्वाभाविक प्रतीत होनेका प्रब्न ही नही था। मेने अनेक 
नग्न मू्तियाँ देखी है और मन विकारी होनेके वदले उल्टा इन दर्शनोंदे 
कारण ही निविकारी होनेका अनुभव करता है। मेने ऐसी भी मर्तियाँ 
तथा चित्र देखे हे कि जो वस्त्राभूपणसे आच्छादित होनेपर भी केवल 
विकारप्रेरक ओर उन्मादक जैसी प्रतीत हुईं है । केवल एक जप: 
चारिक लंगोट पहननेवाले वग्त साधु अपने समक्ष वेराग्वला वातावरण 
उपस्थित करते हे । इसके विपरीत सिरसे पर पर्यन्त वस्वाभपणोंने 


श्र८ जैनधर्म कि 


लदे हुए व्यक्ति आखके एक इगितमात्रसे अथवा अपने नखरेके थोड़ेसे 
इशारेसे मनुष्यको अस्वस्थ कर देते हे, नीचे गिरा देते हे । अत 
हमारी नग्नताविषयक दृष्टि और हमारा विकारोकी ओर शझुकाव 
दोतों बदलने चाहिये । हम विकारोंका पोषण करते जाते हे और 
| विवेक रखना चाहते हे।” 

काका साहबके इन उद्गारोंके बाद नग्नताके सम्बन्धमे कुु 
कहना शेष नही रहता। अत. जेनमूत्तियोकी नग्तताकों लेकर जैनधर्मके 
सम्बन्धम जो अनेक प्रकारके अपवाद फैलाये गये हे वे सब साम्प्रदायिक 
भ्रढेषजन्य गलतफहमीक ही परिणाम हे । जैनधर्म वीतरागताका 
'उपासक है। जहाँ विकार हे, राग है, कामुकप्रवृत्ति है, वही नग्नता- 
को छिपानेकी प्रवृत्ति पाई जाती है। निविकारक छिये उसकी 
आवश्यकता नही है। इसी भावसे जैनमूर्तियाँ नग्ग होती है । उनके 
भुखपर सौम्यता ओर विरागता रहती है । उनके दर्शनसे विकार 
भागता है न कि उत्पन्न होता है। अत जेनमन्दिरोंमे न जानेकी जन- 
श्रुति भी एक मिथ्या प्रवाद है। 
.  जंनमन्दिर शान्ति और भव्यताके प्रतीक होते है । उनमें जातेसे 
भनुष्यका मन पवित्र होता है। लिविकार मूर्ति, तत्त्वज्ञानसे परिपूर्ण 
प्राचीन शास्त्र और उपयोगी चित्रकारी यही वहाँकी प्रधान वस्तुऐँ 
है, जिनके दर्शन और अध्ययनसे मनुष्यके मनको शान्ति मिलती है। 


९ सात तत्व 


।.. ,उदपि द्रव्य छे हे तथापि धर्मका सम्बन्ध केवछ एक जीवद्रव्यसे 
!री है, क्योंकि उसीको दु खोले छुड़ाकर उत्तम सुख प्राप्त करानेंके 
[ डैये ही घर्मका उपदेश दिया गया है | और दुखोका मूलकारण 
7*सी जीवके द्वारा वाँधे गये कर्म है, जो कि 'अजीव और अजीवोंमे 
[री पोदृगलिक हे। अत जय घर्मका लक्ष्य जीवको सब दु खोसें छुठझकर 

वेतन चुप शराप्त कराना है औौर दु खोंका मूलकारण जीवके द्वारा 
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न, निम्त बातोंकी जानकारी 


वे गये कर्म ही हे तो दु.खोसे छटने 
प ४ 


आवश्यक हे--- 
१---उस वस्तुका कया स्वरूप हे, 
' २--कर्मका क्‍या स्वरूप है ? 
और उसमे मिले हुए द्ृव्यकी ठीक ठीक 
वेसे ही एक आत्मशोधकको भी आत्मा और उसके साथ मिले हुए 
परद्रव्यकी पहचान होता आवश्यक है, क्योकि उसके बिना वह आत्मा- 
का शोधन ही नही कर सकता । 
३--वह अजीव कर्म जीव तक कंसे पहुँचता है ? 
४--और पहुँचकर कंसे जीव साथ बंध जाता है ” | 
इस प्रकार जीव और कर्क स्वरूप और कर्मोका जीवतक आगमन 
और बन्धनका ज्ञान हो जानेसे संसारके कारणोका पूरा ज्ञान हो जाता। 
। है। बब उससे छूटकारा पानेके लिये कुछ वाते जानता आवश्यक हे--- 
प--तवीन कर्मवन्धको रोकतेका क्या उपाय है ? । 
६--पुराने बेंघे हुए कर्मोको कंसे नष्ट किया जा सकता हे ? 
७--इन उपायोसे जो मुक्ति प्राप्त होगी वह क्या वस्तु है ? 
इन सात वातोंका ज्ञान होना प्रत्येक मुमुक्षुक लिये आवश्यक हैं, 
इन्हीको सात तत्त्व कहते हें। पौदगलिक कर्मोके सयोगसे ही यह 
जीव' वन्धनमे हूँ और सब प्रकारक कष्ट भोगता है । इस सम्बन्धका 
अन्त किस प्रकार किया जाये यह एक समस्या है, जिसे प्रत्येक मुमुक्षु- 
को हल करना है। धर्म ही वह विज्ञान है जिसके द्वारा उक्त समस्याकों 
हंछ किया जा सकता हैँ और उसीके हल करनेके लिये उक्त सात वाते' 
बतलाई गई है । ये सात बाते ही ऐसी हं जिनकी श्रद्धा और ज्ञानपर 
हमारा योगक्षेम निर्भर हे । इसीलिये इन्हे तत्त्व-सज्ञा दी गई है । 
तत्त्व यानी सारभूत पदार्थ ये ही हे । जो व्यक्ति इनको नही जानता, 
सम्भव हैँ वह बहुत ज्ञान रखता हो, किन्चु यथार्थमे उपयोगी बातोका, 
ज्ञान उसे नही है । 







॥५2 ॥ 
छुटकोरा दिलाना है, 
जप स्वर्ण कारकों 
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ल॒ उक्त सात तत्त्वोंका नाम हं--जीव, अजीव, आत्व, दन्ब, 
उंवर, निज और नोक्ष । इनमेसे जीव और बजीब दो मूलभूत 
तत्व हैं, जिनसे यह विश्व निर्मित हे । इन दोनों तत्त्वोका वर्णन 
पहले कर आये हे । तीसरा तत्त्व आज्व है, जो जीवमें कर्ममलके 
प्रनेको सूचित करता है । वास्तव जीव और कर्मोका वच्च तभी | 
उम्भव है जब जीवमें कर्मे-पुद्गलोंका आयमन हो । अत. कर्मेंकि 
द्ानके द्वारकों आज्व कहते है । वह द्वार, जिसके हारा जीवमें सवंदा 
कमेंयुद्यलोंका आगमन होता है जीवकी ही एक शक्ति है, जिसे योग 
हहते हें। वह शक्ति बरीरघारी जीवोंकी मावसिक, वाचनिक और 
हायिक क्रियाओोंका सहारा पाकर जीवकी ओर कमंयुद्यछोको आद्चष्ट 
हरती है। अर्थात्‌ हम मनके द्वारा जो कुछ सोचते है, वचनके द्वारा 
जो कुछ बोलते हैं और शरीरके द्वारा जो कुछ हलूनचलन कस हें 
वह सव हमारी ओर कर्मोके आानेमे कारण होता है। इसीलिये तत्त्वार्थ-) 
पूत्रमें कहा हैं कि मद, वचन और कायकी क्रियाकों योग कहते है और - 
वह योग ही आज्वका कारण होनेसे आद्चव कहा जाता हें। अत. 
आज्रव तत्त्व यह वतलाता है कि जीवमें कर्मपुद्गलोंका आगमन किस्त 
प्रकारसे होता हैं ? 

चौथा वन्ध तत्त्व हें। जोव और कर्मके परस्परमे मिल जानेको 

बन्च कहते है । यह वन्ब यद्यपि संयोगपूर्वक होता है किन्तु संयोग 
एक जुदी वस्तु है। संयोग तो मेज और उसपर रखी हुईं पुत्तकला 
भी हूं, किन्तु उसे वन्‍्ध नही कह सकते । बन्च त्तो एक ऐसा मिश्रण 
(मिलाव) है जिसमें रासायनिक (0७यां०थ) परिवर्तंद होता हैं। # 
उतमें मिलवेवाली दो वस्तुएं जपनी असली हालतको छोड़कर एक 
तोसरी हाल्तमें हो जाती है । जैसे दूुब और पानीको आपसमें मिला 
दिये जानेपर न दूब अपनी असली हालतमें रहता है जौर न पानी 
अपनी असली हालतमें रहता है, किन्तु दूधमें पनीछापन था जाता है 
और पानी दूबका ता हो जाता हैं। दोनों दोनोंपर प्रभाव डाछते 


रन 
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है। इसी तरह जीव और कर्मका परस्परमे सम्बन्ध हो जानेपर न 
जीव ही अपनी असली हाकतमे रहता है और न कर्म पुद्गल ही अपनी' 
असली हालतमे रहते है। दोनों दोनोसे प्रभावित होते हे। यही वन्ध 
हैं। इसका विशेष विवेचन आगे कर्मसिद्धान्तमे किया गया है। आज़्व 
और बन्ध ये दोनों ससारके कारण हे । े 

पाँचवा तत्त्व संवर है। आख़वरक रोकनेको संवर कहते है। 
अर्थात्‌ नये कर्मोका जीवमे न आना ही सवर है । यदि नये कर्मोके 
आगमनको न रोका जाये तो जीवको कभी भी कमबन्धनसे छुटकारा 
नही मिकठ सकता | अत सवर पाँचवा तत्त्व है । छठा तत्त्व निर्जरा 
हैं। बंधे हुए कर्मोके थोडा थोडा करके जीवसे अरूग होनेको निर्ज॑रा' 
कहते है। यद्यपि जैसे जीवमे प्रतिसमय नये कर्मोका आल्व और वन्ध 
होता हैं वेसे ही प्रतिसमय पहले बंधे हुए कर्मोकी निज॑रा भी होती रहती' 
है, क्योकि जो कर्म अपना फल दे चुकते हे वे झडते जाते हे। किन्‍्तु' 
उस निर्जरासे कर्मवन्धनसे छुटकारा नहीं मिलता, क्योकि प्रतिसमय' 
नये कर्मोका वन्ध होता ही रहता है, अत सवरपूर्वक जो मिर्जा होती' 
है, अर्थात्‌ एक ओर तो नये कर्मोके आगमतको रोक दिया जाता हैं 
और दूसरी ओर पहले बंधे हुए कर्मोको जीवसे घीरेधीरे जुदा कर दिया 
जाता हे तभी मोक्षकी प्राप्ति होती है जो कि सातवाँ तत्त्व हे। समस्त ' 
कर्मबन्धनोंसे जीवके छूट जानेकों मोक्ष कहते हे । मोक्ष या मुक्ति | 
शब्दका अर्थ ही छुटकारा हैं। जब जीव सब कर्मंवर्न्नोंसे छूट जाता | 
हैं वो उसे मृक्तजीव कहते है । 

इस प्रकार उक्त सात तत्त्वोंमेसे जीव और अजीव दो मूल तत्त्व 
है, उनके मेलसे ही संसारकी सृष्टि होती है। संसारके मूल कारण 
आलेव और बन्ध है ओर संसारसे मुक्त होनेके कारण संवर और , 
निर्जरा हे। संवर और निजेराके द्वारा जीवको जो पद प्राप्त होता हैं 
वह मोक्ष है, जो कि प्रत्येक जीवका चरम लक्ष्य है। उसीकी प्राप्तिके 
लिये उसका प्रयत्न चाल रहता है, जिसे हम धर्मक नामसे पकारते है। 


१ 


९ 
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6 अत. जो जीव अपने उस चरम छक्ष्यको प्राप्त करना चाहता है उसे 


उचत सात तत्त्वोंका ज्ञान होना आवश्यक है । 
१० कर्म सिद्धान्त 
कर्मेका स्वरूप 

प्राणी जेसा कर्म करता हैं उसे वसा ही फल भोगना पड़ता है । 
ग्रेटे तौरसे यही कर्मसिद्धान्तका बभिप्राय है । इस सिद्धान्तकों जन, 
प्रांद्य, योग, नैयायिक, वैशेषिक, मीमासक आदि आत्मवादी दर्शन 
गो मानते ही हे, किन्तु अनात्मवादी वौद्ध-दशंन भी मानता हैं। इसी 
१रह इंद्वरवादी और अनीश्वरवादी भी इसमें प्राय. एकमत हें । 
केन्तु इस सिद्धान्तमें ऐकमत्य होते हुए भी कर्म स्वरूप और उसके 
फल देनेके सम्बन्धर्में दोनों मौलिक सतभेंद हँ। साधारण 
औैरसे जो कुछ किया जाता है उसे कर्म कहते हे। जेसे-खाना, पीना, 
बलूना, फिरना, हँसना, बोलना, सोचना वगेरह। परलोकको 
पाननेवाले दाशनिकोंका मत है कि हमारा प्रत्येक अच्छा या 
वुरा कर्म अपना संस्कार छोड़ जाता हैं, क्योकि हमारे प्रत्येक कर्म 
पा प्रवृत्तिके मूलमे राग और ह्वेब रहते है । यद्यपि प्रवृत्ति या कर्म 
तृणिक होता हे तथापि उसका संस्कार फलकाल तक स्थायी रहता 
है। संस्कारसे प्रवृत्ति और प्रवृत्तिसे संस्कारकी परम्परा जनादिकादर्त 
चली आती है। इसीका नाम संसार हँ। यह संस्कार ही धर्म, अधर्म, 
कर्माशिय आदि नामोंसे पुकारा जाता है। किन्तु जेनदर्शनक मतानुसार 
कमेका स्वरूप किसी अंशमें इससे भिन्न है । जेनदशनम कर्म कंवल 
एक संस्कारमात्र ही नहो है किन्तु एक वस्तुभूत पदार्थ है जो रागी 
हेपी जीवको क्रियासे आकृष्ट होकर जीवके साथ मिल जाता हूं । 
यद्यपि वह पदार्थ भौतिक हैँ तथापि जीवक कर्म अर्थात्‌ क्रिया द्वारा 
आह्ृष्ट होकर वह जीवसे चंधता हू इसलिये उसे कर्म कहते है। आशय 
यह है कि जहाँ अन्य धर्म राग और हेषसे युक्त जीवकी प्रत्येक क्रियाको 
कर्म कहते हे और उस करमंके क्षणिक होनेपर भी उसके संस्कारको 
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स्थायी मानते हें, वहाँ जेनदर्गनका कहना हे कि राग हेपसे युवत 
जीवकोी प्रत्येक मानसिक, वाचनिक और कायिक क्रियाक साथ ७१४ी 
द्रव्य जीवमें आता हे जो उसके रागद्वेबरूप सावोका निमित्त पाकर 
जीवसे बंध जाता है, और आये जाकर अच्छा या बुरा फल देता है ० 
इसका खुलासा यह हे कि पुद्गलूद्रव्य २३ तरहकी वर्गंणाओंमे बा 
हुआ हैँ। उन वर्गंणाओमेसे एक कार्मणवर्गणा भी है, जो सब संसारमे 
व्याप्त हैं । जीवके कार्योके निमित्तसे यह कार्मणवर्गणा ही कर्मरूप है* 
जाती हू, जेसा कि आचार कुन्दकुन्दे लिखा हैं--- ८ 
परिणमदि जदा अप्पा सुहम्मि असुहम्मि रागदोसजुदों। 
त॑ पविसदि कम्मरय णाणावरणादिभावेहिं ॥8५॥--प्रवच ० 
जब राग हेपसे युक्त आत्मा अच्छे या बुरे कार्मोंमें लगता ” 
तब कर्मेरूपी रज ज्ञातावरण आदि रूपसे उसमे प्रवेग करता है।__ है 
इस प्रकार कर्म एक मूर्त पदार्थ है जो जीवके साथ बंध जाता है. 
जीव अमूर्तिक हे और कर्म मूतिक । अत. उतर दोनोका वर३ 
सम्भव नही हे, क्योकि मूर्तिकके साथ मूर्तिकका वन्य हो सकता है ' 
किन्तु अमूर्तिकर्के साथ मूर्तिकका वन्ध केसे हो सकता हे? ऐसी आशंका 
की जा सकती है, उसका समाघान इस प्रकार है-अन्य दर्शनोकी तरह, 
जेनदर्शन भी जीव और कर्क सम्वन्धकों अनादि मानता है । किसी 
समय जीव सर्वथा शुद्ध था, बादको उसके साथ कर्मोका सम्ब" 
हुआ, ऐसी मान्यता नहीं हैं, क्योंकि ऐसा मानतेसे अनेक विवाद, 
उठ खड़े होते है। सबसे पहला विवाद तो यह हू कि सर्वथा गुद्ध जीव 
कर्मवन्व हुआ तो कंसे हुआ ” जोर यदि सर्वथा शुद्ध जीव भी कम 
बन्धनमे पड़ सकता है तो उससे छुटकारा पानेका प्रयत्त करना ही 
व्यर्थ हो जाता हैं । अत. जीव गौर कर्मका सम्बन्ध अनादि है। जेसा' 
कि पञ्चास्तिकाय नामक भ्रन्यमें आचार्य कुन्दकुन्दने कहा हैं-- 
जो खलु संतस्तारत्यों जीवो तत्तो दु होदि परिणामो। ____ 
परिणामादों कम्म कम्मादों होदि गदिसु गदि ॥१२८॥ 
गदिमधिगदस्स देहो देहादो इदियाणि जायते। 
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तैहि दु विसयगहण तत्तो रागो व दोसो वा॥११श॥ 
जायदि जीवस्सेवे भावों ससारचक्कवालूम्मि | 
इदि जिणवरेंहि भणिदों अगादिणिघणों सणिधणों वा॥१३्णां 
अर्थ--जो जीव ससारमें स्थित हूँ अर्थात्‌ जन्म और मरणक 
ऋम पड़ा हुआ है, उसके रागरूप और द्वेषरूप परिणाम होते है! 
न परिणामों नये कर्म बंधत है । क्मोसे गतियोमे जत्म लेना पडता 
। जन्म लेनेसे शरीर मिलता हूँ | गरीरमे इच्द्रियाँ होती हे । 
द्धियोसे विषयोको ग्रहण करता है । विषयोंकों अ्रहण करनेसे इष्ट 
प्योंसे राग और अनिष्ट विवयोसे द्वेप करता है । इस प्रकार ससार- 
पी चक्रमें पडें हुए जीवक भावोस्ते कर्मवन्‍्थ और कर्मवन्धर्स राग्र-ढेंप 
ये भाव होते रहते है । यह चक्र 'अभव्यजीवकी अपेक्षा्से अनादि 
नन्त हूँ और भव्यजीवकी अपेक्षा्से अनादि सान्त हूँ । 
इससे स्पष्ट है कि संसारी जीव अनादिकाछसे मूर्तिक कर्मोसे 


घा हुआ है और इसलिये एक तरहसे वह भी मूर्तिक हो रहा है, जैसा “ 


कहा हैं-- 
वण्ण रस पच गंघा दो फासा अट्टू णिच्चया जीवे। 
णो सति अमृत्ति तदों ववहारा मुत्ति बधादों॥  [ द्रव्यस० | 
अर्थात्‌--वास्तवमें जीवमें पाँचों रूप, पाँचो रस, दोनों गन्व 
पैर आठों स्पर्श तही रहते इसलिय वह अमूर्तिक है, क्योकि जनदंशनमे 
उप, रस, गन्ध और स्पर्शंगुणवाल्ली वस्तुको ही मूतिक कहा है । किन्तु 
मंवन्चके कारण व्यवहारमें जीव मूर्तिक है। अत कथच्चित्‌ मूर्तिक 
त्माके साथ मृ्तिक कर्मद्रव्यका सम्बन्ध होता हैं । 
सारांश यह है कि कर्मके दो भेद हँं--द्धव्यकर्म और भावकर्म ! 
ववस सम्बद्ध कर्ममुद्गलोको द्रव्यकर्म कहते हे और द्रव्यक्मक प्रभावसे 
गैनेवाले जीवके राग-द्वेपर्लप भावोकों भावकर्म कहते है । द्रव्यकर्म 
ग्रावकर्मेका कारण है और भावकर्म द्रव्यकर्मका कारण है । न बिना 
१ जो जीव इस चन्रका अन्त नही कर सकते उन्हें अनव्य कहते है और जो 


सका अत कर सकते हैं उन्हें भव्य कहते है । 
| 


जज 
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द्रव्यकर्मकें भावकर्म होते हे और न बिना भावकम्मके द्वव्यकर्म 
होते हे । ; 
#ह कम अपना फल कंसे दते हे ? 

इंशवरकों जगत्‌का नियन्ता माननेवाले वेदिकदर्शन जीवको कर्म" 
करनेमे स्वतंत्र किन्तु उसका फल भोगनेमे परतंत्र मानतें हे । उपकर 
मतसे कर्मका फल इंश्वर देता है और वह प्राणियोंके अच्छे या बुरो 
कर्मेके अनुरूप ही अच्छा या बुरा फल देता हे । किन्तु जबरशनक। 
कहता है कि कम अपना फल स्वयं देते हे, उसके लिये किसी न्यायाघीश-' 
की आवश्यकता नही है । जंसे, शराव पीनेसे नशा होता है और दूध 
पीनेस पुष्टि होती हे । शराब या दूध पीनेके बाद उसका फल देनेके,, 
लिये किसी दूसरे शक्तिमान नियामककी आवश्यकता नही होती ॥, 
उसी तरह जीवकी प्रत्येक कायिक, वाचिक और मानसिक प्रवत्तिकर 
साथ जो कर्मपरमाणु जीवात्माकी ओर जाक्ृष्ट होते हे और रागहेपक' 
निममित्त पाकर उस जीवसे बब जाते है, उतर कर्म परमाणुओमे भी 
शराब औौर दूधकी तरह अच्छा और बुरा प्रभाव डालनेकी शक्ति; 
रहती है, जो चेतन्यके सम्बन्ध व्यक्त होकर जीवपर अपना प्रभाव 
डालती हे ओर उसके प्रभावसे मुग्ध हुआ जीव ऐसे काम करता है 
जो सुखदायक वा दु.खदायक होते हे । यदि कर्म करते समय जीवके 
भाव अच्छे होते हे वो बँधनेवाले कमंपरमाणुओंपर अच्छा प्रभाव पडतः 
हैं ओर बादको उनका फल भी अच्छा ही होता है। तथा यदि बुरे, 
भाव होते हे तो बुरा असर पडता है और काछान्तरमे उसका फल भी. 
बुरा ही होता है। ४ 

मानसिक भावोंका अचेतन वस्तुके ऊपर कंसे प्रभाव पड़ता हू 
और उस प्रभावकी वजहसे उस अचेतनका परियाक कंसे अच्छा थ | 
बुरा होता है ? इत्यादि प्रश्नोंके समाधानक लिये चिकित्सकोंके भोजना, 
सम्बन्धी नियमोंपर एक दृष्टि डालती चाहिये। वेद्यकशास्त्रके | 
भोजन करते समय मनमे किसी तरहका क्षोभ नही होना चाहिये । 


जैनघर्म 


ग्रेजन करनेसे आधा घंटा पहलेसे लेकर भोजन करनेके आधा घटा 
ग़द तक मनमें बगान्ति उत्पन्न करनेवाला कोई विचार नहीं आता 
बहिये । ऐसी दशामे जो भोजन किया जाता हैं, उसका परिपाक 
प्रच्छा होता हैं और वह विकार नही करता । किन्तु इसके विपरीत 
गम, क्रोध आदि विकारोक रहते हुए यदि भोजन किया जाता हूँ 
गे वह भोजन शरीरमें जाकर विकार उत्पन्न करता हैँ । इससे स्पष्ट 
ह कि कर्ताक भावोका असर अचेततपर भी पडता हे और उसके 
प्रनुसार ही उसका विपाक होता है । अत जीवको फल भोगनेमें 
परतन्त्र माननेंकी आवश्यकता नही है । 


यदि इंद्वरकों फलदाता माना जाता हें तो जहाँ एक मनृष्य 
इसरे मनुष्यका घात करता हे वहाँ घातकको पापका भागी नहीं होना 
बाहिये; क्योकि उस घातकर्के द्वारा ईश्वर मरनेवालेको दंड दिलाता 
हैं! जेसे, राजा जिन पुरुषोके हारा अपराधियोंको दण्ड दिलाता हू 
वें पुरुष अपराधी नही कहे जाते, क्योकि वे राजाज्ञाका पालन करते 
हैं। उसी तरह किसीका घात करनेवाला घातक भी जिसका घात 
करता है उसके पू्वक्ृंत कर्मोका फल भुगताता हे, क्योकि ईंश्वरने 
उसके पूर्वकृत कर्मोकी यही सजा नियत की होगी तभी तो उसका वध 
किया गया। यदि कहा जाये कि मनुष्य कर्म करनेमे स्वतत्र हे अत 
घातकका कार्य इश्वरप्रेरित नही है, किन्तु घातककी स्वतत्र इच्छाका 
परिणाम है । तो इसका उत्तर यह हूँ कि ससारदशामें कोई भी प्राणी 
वास्तवमें स्वतंत्र नही है, सभी अपने अपने कर्मोसे वँधे हे और करके 
अनुसार ही प्राणीकी वृद्धि होती है ) शायद कहा जाये कि ऐसी दाम 
तो कोई भी व्यक्ति मुक्तिछास नही कर सकता; क्योकि जीव कर्मसे 
वंधा हैं और कर्मके अनुसार जीवकी वुद्धि होती है। किन्तु ऐसा कहना 
ठीक नही हे, क्योकि कर्म अच्छे भी होते हे और बूरे भी होते हें 
अत. अच्छे कमेके अनुसार उत्पन्न हुईं बुद्धि मनुप्यकों सन्‍्मायंकी ओर 
ले जाती है ओर बुरे कर्मके अनुसार उत्पन्न हुईं वृद्धि मनुष्यको कुमार्ग- 


ऊ. 
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की ओर छे जाती हूँ। सन्मार्गपर चलने से मुक्तिकाभ और कुमार्यपर 
चलनेसे संसारलाभ होता है। अत' बुद्धिके कर्मानुसार होनेसे मुक्तिकी 
प्राप्तिमे कोई वाघा नही आती । 


इस तरह जब जीव कर्म करनेमे स्वतंत्र नही हैँ तो घातकका घात- 
रूपकर्म उसकी दुर्वृद्धिव ही परिणाम कहा जायेगा। और वुद्धिकी 
दुष्टता उसके किसी पूर्वक्ृत कमंका फल कही जायेगी। एसी स्थितिमे 
यदि हम कर्मफलदाता इंव्वरको मानते हे तो उस घातककी दुष्ट 
बुद्धिका कर्ता ईश्वरकों ही कहा जायेगा । इसपर हमारी विचार- 
शक्ति कहती हे कि एक विचारशीछ फलदाताकों किसी व्यक्तिके 
बुरे कमेंका फल ऐसा देना चाहिये जो उसकी सजाके रूपमे हो, न कि 
उसके द्वारा दूसरोको सजा दिलवानेके रुपमे हो। किन्तु ईश्वर घातकसे 
दूस्तरका घात कराता हैँ, क्योंकि उसे उस घातकक द्वारा दूसरेकों 
सजा दिलानी है । किन्तु घातकको, जिस वुद्धिक कारण वह परका: 
घात करता है उत्त वुद्धिकों विगाडनेवाले कर्मोका क्या फलछ मिला ? 
इस फलके हारा तो दूसरेकी सजा भोगनी पडी | किन्तु यदि ईग्वरकों 
फलदाता न मानकर जीवके कर्मों ही स्वत फलदानकी छव्ति मान 
लो जाय तो उक्त समस्या आसानीसे हल हो जाती है, क्योकि 
मनुष्यक बुरे कर्म उसकी वृद्धिपर इस प्रकारका ससस्‍्कार डाल देते। 
है, जिससे वह क्रोवर्में आकर दूसरोंका घात कर डालता हैं और, 
इस तरह उसके बुरे कर्म उसे बुरे मागेकी ओर ही तबतक लिये चले* 
जाते हू जब तक वह उधरसे सावधान नही होता। अत इंश्वरको,। 


, कमफलदाता माननेमे इस तरहके अन्य भी अनेक विवाद खड़े होते 


हैं। जिनमेते एक इस प्रकार है--- * 

किसी कर्मका फल हमे तुरन्त मिल जाता है, किसीको कुछ। 
माह वाद मिलता हैँ, किसीका कुछ वर्ष बाद मिक्ृता हैं और किसीका 
जन्मान्तरमें मिलता हैं । इसका क्या कारण हैँ ? कर्मफलके भोगमे । 
समयकी विपमता क्यो देखी जाती हूँ ? ईंइवरवादियोकी जोरसे | 
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इसका ईब्वरेंच्छाके सिवाय कोई सन्तोपकारक समाधान नहीं मिलता । 
कन्तु कममे ही फलदानकी गक्ति माननेवाला कर्मवादी जैनसिद्धान्त 
5क्त प्रश्नोका वुद्धिगम्य समाधान करता हैँ जो कि आगे वतलाबा 
प़्या हैं। अत: इंब्वरकों फलदाता मानना उचित नही जेचता । 

कर्मके भेद 

, पहले बतलाया हैं कि जैनदर्शनमे कर्मसे मतलूव जीवकी 
पत्मेक क्रियाके साथ जीवकी ओर आह्ृष्ट होनेवाले कर्मपरमाणुत्रोसे 
है। वे कमपरमाणु जीवकी प्रत्येक क्रियाके साथ, जिसे जैनदरशतमे 
गेगके नामसे कहा गया है, जीवकी ओर आह्ृप्ट होते हे और बात्मा- 
के राग, द्वेप और मोह आदि भावोंका, जिन्हें जैनदर्शनर्में कपाय कहते 
हैँ, निभित्त पाकर जीवसे वेध जाते हैं । इस तरह कर्मपरमाणुओंको 
गीवतक लानेका काम जीवकी योगगक्ति करती हैँ और उत्तके साथ 
वन्ध करानेका काम कपाय अर्थात्‌ जीवके राग-हेपरूप भाव करते हैं । 

पारांग यह हैँ कि जीवकी योगगक्ति और कपाय ही वन्धका कारण 
है। कपायके नष्ट हो जानेपर योगके रहनेंतक जीव कर्मपरमाणुओों- 
का आखव-आगमन तो होता है किन्तु कपावके न होनेके कारण वे 
हर नहीं सकते ! उदाहरणक लिये, योगकों बायुकी, कपायको 
गेंदकी, जीवको एक दीवारकी और कर्मप्रमाणुओको घूछकी उपमा 
मै जा सकती हूँ। यदि दीवारपर गोंद छगी हो तो वायुके साथ उड़कर 

शनेवाली घूल दीवारसे चिपक जाती है, किन्तु यदि दीवार साफ, 

चकनी ओर सूखी होती हे तो घूल दीवार॒पर न चिपककर तुरन्त झड़ 
ड़ती है। यहाँ घूलका कम या ज्यादा परिमाणमें उडकर आना वायुके 
व्ेगपर निर्भर है। यदि वायु तेज होती है तो घूछ भी खूब उडती 
£ और यदि वायु धीमी होती है तो घूछ भी कम उड़ती है । तथा 

धैवारपर घूलका थोड़े या अधिक दिनोंतक चिपके रहना उसपर 

उ्गी गोद मादि गीली वस्तुओंकी चिपकाहटकी कमीवेशी पर निर्भर 

£। यदि दीवारपर पानी पड़ा हो तो उसपर लगी हुईं घूछ जल्दी झड़ 
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जाती हैं। यदि किसी पेडका दूध लगा हो तो कुछ देरमे झडती है और 
यदि कोई गोंद छगी हो तो बहुत दिनोमे झडती है। साराश यह कि 
चिपकानवाली चीजका असर दूर होते ही चिप्कनेवाली चीज स्वय 
घड़ जाती है । यही वात योग और कपायके सम्बन्धर्में भी जानती 
, चाहिबे। योगश्क्ति जिस दर्जेकी होती हैँ आनेवाले क्मंपरमाणुओकी 
संत्या भी उसीक अनुसार कमती या वढती होती है। यदि योग उत्हृष्ट 
होता हैँ तो कमंपरमाणु भी अधिक तादादमे जीवकी ओर आते हैं । 
यदि योग जघत्य होता हैं तो कमंपरमाणु भी कम तादादमे जीवकी ओर 
आते हैं । इसी तरह यदि कपाय तीन होती हैँ तो कर्मपरमाणु जीवके 
साथ बहुत दिनोतक वेधे रहते हें और फल भी तीज देते हे । यदि 
कपाय हल्की होती हे तो कर्मपरमाणु जीव साथ कम समय तक वेधे 
रहते हे और फल भी कम देते है । यह एक साधारण नियम है किन्तु 
इसमें कुछ अपवाद भी हे । 
“इस प्रकार योग और कपायसे जीवके साथ कर्मपुद्गलोंका वन्ध 
होता हैं । वह बन्धः चार प्रकारका ह--पभ्रकृतिवन्ध, प्रदेशवन्ध, 
स्वितिबन्ध और अनभागवन्ध । बन्धको प्राप्त होनेवाले कर्मपरमाणुओ- 
में अनंक प्रकारका स्वभाव पड़ना भ्रकृतिबन्ध हें। उनकी संख्या- 
का नियत होना प्रदेशवन्च है । उनमें काछकी मर्यादाका पड़ना, कि 
ये अमुक वागरूतक जीव के साथ वेंधे रहेगे, स्थितिवन्ध हैं और उनमें 
फल देनेकी शक्तिका पडना अनुभागवन्ध हैँ । कर्मो्में अनेक प्रकारका 
स्वभाव पड़ना तथा उनकी सख्याका कमती बढती होना योगपर 
निर्भर हैं । तथा उनमे जीवके साथ कम या अधिक कारूतक ठहरनेकी 
जक्तिका पड़ना और तीद या मन्‍्द फल देनेकी शक्तिका पडना कपायपर , 
निर्मर हैं। इस तरह प्रकृतिवन्‍्ध और प्रदेशवन्ध तो योगसे होते हे, 
और स्थितिवन्ध तथा अनुभागवन्ध कपायसे होते हें । । 


इनमेंसे प्रकृतिवन्धर्क आठ भेद हे-ज्ञानावरण, दशेनावरण, वेद: 
नीब, मोहनीय, आयु, नाम, गोचर और अन्तराय। ज्ञानावरंण रा 
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कम जीवके ज्ञानगणकों घातता है। इसीकी वजहसे कोई अल्पज्ञानी 
और कोई विशेषज्ञानी देखा जाता है। दर्शनावरण कम जीवक दशन- 
जणकों घातता है। आवरण ढाँकनेवाली वस्तुको कहते हे, अर्थात 
प्र दोनों कर्म जीवके ज्ञान बौर दर्शकों ढाँकते हे, उन्हें प्रकट नही 
होने देते । वेदनीयकर्म--जो सुख और दु ख़का वेदन-अनुभवत् कराता 
हैं। मोहनीयकम-जो जीवको मोहित कर देता है। इसके दो भेद हूं 
त्येएक जो जीवको सच्चे मार्गंका भान नही होने देता और दूसरा, जो 
, ।प्रच्चे मा्येका भान हो जानेपर भी उसपर चलते नही देता | आयु- 
तेगकर्म---जो अमक समयतक जीवकों किसी एक शरीरमे रोके रहता 
। रु । इसके छिद जानेपर ही जीवकी मृत्यु कही जाती हूँ। वामकर्मे- 
जिसकी वजहसे अच्छे या बुरे शरीर और अंग-उपाज़ वगेरहकी 
बर्चना होती हैं। गोत्रकर्म-जिसकी वजहसे जीव ऊँच कुछका या 
खगीच कुछका कहा जाता है। अन्तरायकर्म-जिसकी वजहसे इच्छित 
रब्तुकी प्राप्तिमें रुकावट पैदा हो जाती है। इन आठ कर्मोमिसे ज्ञाना- 
। वरण, दर्शवावरण, मोहनीय और अन्तराय ये चार कर्म घातिकर्म कहें 
| जाते है, क्योकि ये चारों जीवके स्वाभाविक गृणोंकों घातते है । शेष 
रखवार कर्म अधाती कहे जाते है; क्योकि वे जीवके गुणोका घात नहीं” 
दकरतें । इन आठ कर्मोमेंसे भी ज्ञानावरणके पाँच, दशशनावरणक 
जौ, वेदनीयके दो, मोहनीयके अट्ठाईंस, आयुके चार, नामके तिरानवें, 
गेगोत्रके दो बोर अन्तरायके पाँच भेद हे । इन भेदोका नाम और उनका 
ज्ाम वगेरह तत्त्वार्थसत्र कर्मंकाण्ड जादि ग्रन्थोमे देखा जा सकता है । 


+ च्ातीकर्मक भी दो भेद हे--स्वंधाती और देगधाती । जो 
जीवके गुणका पूरी तरहसे धात करता हैँ उसे सर्वधाती कहते 

$ और जो कर्म उसका एक देश घात करता है उसे देशघाती कहते 

दे । चार घाती कर्मोके ४७ भेदोंमेंसे २६ देशधाती है और २१ सर्व- 
बाती है । घातिकर्म तो पापकर्म ही कहे जाते हे किन्तु अधातिकर्मके 

मेदोमले कुछ पुण्यकर्म हे और कुछ पापकर्म हूँ । जसे मनृप्यक हारा 


हु 
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खाया हुआ भोजन पाकस्थलीमे जाकर रस, मज्जा, रुधिर आदि रूप 
हो जाता हैं, वेसे ही जीवके द्वारा ग्रहण किये गये कर्मपुद्गल ज्ञानावर- 
णादि रूप हो जाते है, उन कर्मपुद्गलोंका बेँटवारा बंधनेवाले कर्मोमे 
तुरन्त हो जाता है । 
जीव कव कंसे कर्मोंको बाँधता हूँ और उनका वँटवारा कंसे: 
होता है ? स्थिति और अनुभागका क्या नियम हे ? इत्यादि वातोंका, 
वर्णन जैन कर्मसाहित्यसे जाना जा सकता हैं । 
जेनसिद्धान्तमे कर्मोकी १० मुख्य अवस्थाएँ या कर्मोम्रे होनेवाल 
दस मुख्य क्रियाएँ वतलाई हे जिन्हें करण कहते है | उत्तक नाम हे- 
बन्ध, उत्कर्षण, अपकर्षण, सत्ता, उदय, उदीरणा, संक्रमण, उपदम 
निधत्ति और निकाचना । 
वन्ध--कर्मपुद्गलोका जीवके साथ सम्बन्ध होनेंको वन्ध कहत्3 
हू। यह सबसे पहली दशा है ? इसके बिना अन्य कोई अवस्था नही. 
हो सकती। इसके चार भेद हे--प्रकृतिवन्ध, स्थितिवन्ध, अनुभागवन्ध 
और प्रदेशबन्ध । जब जीवके साथ कर्म पुदुगल्ोंका बन्ध होता हैं 
उनमें जीवके योग और कषायके निमित्तसे चार बाते होती हे, प्रथम 
तुरुत ही उनमे ज्ञानादिककों घातने वरगरहका स्वभाव पड़ जाता हैं 
दूसरे, उनमें स्थिति पड़ जाती हैँ कि ये अमुक समय तक जीवके साथ 
« बंधे रहेंगे ।' तीसरे, उनमे तीम्र या मन्द फल देनेकी शक्ति पड जाती 
हैं, चोथे वें नियत तादादमे ही जीवसे सम्बद्ध होते हे । जैसा दि 
पहले वतलाया है । 
उत्कषण---स्थिति और अनुभागक वढनेकों उत्कर्षण कहते हें 
अपकर्षण--स्थिति और अनुभागके घटनेकों अपकषेण कहते हें 
वन्धर्क वाद बंधे हुए कर्मोमे ये दोनो कियाएँ होती है । बुरे कभाक, 
बन्ध करनेके वाद यदि जीव अच्छे कर्म करता हे तो उसके पहले बा 
हुए बुरे कर्मोकी स्थिति और फलदानशवित अच्छे भावोके प्रभावर 
घट जाती है। और बगर बुरे कर्मोका वन्च करके उसके भाव ओर भी 
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अधिक कलृषित हो जाते हे और वह और भी अधिक बुरे काम करनेपर 
उतार हो जाता है तो बुरे भावोका असर पाकर पहले बाँघे हुए कर्मोंकी 
स्थिति और फलदानगक्ति और भी अधिक बढ जाती हैं। इस उत्कर्षण 
और अपकर्षणके कारण ही कोई कर्म जल्द फल देता हे और कोई 
देरमें। किसी क्मका फल तीजत्र होता है और किसीका मन्द | 


सत्ता--बंवनेक थाद ही कर्म तुरन्त अपना फल नही देता, कुछ 


समय बाद उसका फल मिलता है । इसका कारण यह हू कि बेंधनेक 
बाद कर्म सत्तामे रहता हैं। जैसे शराव पीते ही तुरत अपवा असर 
नही देंती किन्तु कुछ समय बाद अपना असर दिखलाती हैं। वैसे ही 
कर्म भी बंधनेक बाद कुछ समयतक सत्तामें रहता हैं। इस कालको 
30420 


जैन िमा न यान ल कहे है आवाधाकाल कहते है। साधारणतया कर्मको आवाधा- 
काल उसकी स्थितिक अनुसार होता है । जैसे जो शराव जितनी ही 


अधिक नशीली और टिकाऊ होती हे वह उतने ही अधिक दिनोतक , 


सड़ाकर वनती हूं, वेसे ही जो कर्म अधिक दिनोतक ठहरता है उसका 
आवाधाकाल भी उसी हिसावसे अधिक होता है । एक कोठी कोटी 
सागरकी स्थितिमें सौ दर्ष आवाघा काल होता हे। अर्थात्‌ यदि किस्ती 
कमकी स्थित्ति एक कोटि कोटि सागर बाँधी हो तो वह कम सौ वर्ष 
बाद फल देना शुरू करता हे और तवतक फल देता रहता हैँ जबतक 
उसकी स्थिति पूरी न हो । किल्तु आयुकर्मका आवाघाकाल उसकी 
स्थितिपर निर्भर नही हैं। इसका खुलासा अन्य ग्रन्थोंमें देखना चाहिये। 


हक बेंधनेके बाद कुर्मके फुल तदेकर जीवके साथ मौजूद 
रहनेमात्रकोी सत्ता कहते है । | भर 
०७००-०-०४८/७०“५०६“८“८+ “८ 


उदय--कर्मक फल देनेको उदय कहते हे । यह उदय दो तरहका « 


(होता हे--फलोदय और प्रदेशोदय । जब कर्म अपना फल देकर नप्ट 
होता है तो वह फलोदव कहा जाता है । और जब कर्म बिना फल 
(दिये ही नप्ठ होता हे तो उसे प्रदेशोदय कहते हे । 

उदीरणा--जसे, आमोके मौसम आम बेचनेवाले आमोंको 
[जल्दी पकानेके लिये पेडसे तोड़कर भूसे वर्गरहमें दवा देते हैं, जिससे 
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वे आम वृक्षकी अपेक्षा जल्दी पक जाते है । इसी तरह कभी कभी 
गियत समयसे पहले कर्मका विपाक हो जाता है। इसे ही उदीरण: 
कहत है । उदीरणाक लिये पहले अपकषण करणके द्वारा कर्मकी 
स्थितिको कम कर दिया जाता है, स्थितिके घट जाने पर कर्म नियऊ 
समयसे पहले उदयमें आा जाता हैं। जब कोई असमयमे ही मर जाता 
है तो उसकी अकालमत्यु कही जाती है। इसका कारण आयुकर्मकी 
उदीरणा ही है। स्थितिका घात हुए बिना उदीरणा नही होती । 
सकमण--एक कर्मका दूसरे सजातीय कर्मरूप हो जानेको सक्रमण 
करण कहते हे। यह सक्रमण मूल भेदोंमें नही होता। अर्थात्‌ ज्ञानावरण 
दर्शनावरण रूप नही होता और न दशनावरण ज्ञानावरणरूप होता है 
इसी तरह अन्य कर्मोके बारेमे भी जानना। किन्तु एक कर्मका जवान्तर 
भेद अपने सजातीय अन्य भेदरूप हो सकता है । जंसे, वेदवीय कर्क दो: 
भदोंमेंस सातवेदनीय असातवेदनीय रूप हो सकता है और असातवेद 
नीय सातवेदनीयरूप हो सकता है। यद्यपि सक्रमण एक कर्मके अवान्तर 
भेदोंमे, ही होता है, किन्तु उसमें अपवाद भी है । आयुकर्मके चार 
भेंदोंमें परस्परमे सक्रमण नहीं होता । नरकगतिकी आयु बॉघ 
लेनेपर जीवको नरकगतिमे ही जाना पडता है, अन्य गतिमे नही । 
इसी प्रकार बाकीकी तीन आयबोंक बारेमे भी जानना चाहिमे | 
उपशम--कमको उदयमें आ सकतेके अयोग्य कर देना उपशम 
करण है ! 
निषत्ति--कर्मका संक्रमण और उदय न हो सकता निधत्ति हैं ' 
निकाचना--उसमे उत्कर्षण, अपकर्षण, संक्रमण और उदीरण' 
का न हो सकता निकाचना है । | 
कर्मकी इत अनेक दक्शाओके सिवाय जेनसिद्धान्तमें कमंका स्वामी! 
कर्मोकी स्थिति, कब कौन कर्म बंघता है ? किसका उदय ५ हू 
किस कर्मकी सत्ता रहती है, किस कर्मका क्षय होता है आदि 
विस्तारसे वर्णन है! 


३, चारित्र 


जेनधर्मक दार्गनिक मन्तव्योका परिचय कराकर जब हम उत्त 
ब्रित्रकी बोर आते हे, जो वस्तुत. धर्म कहा जाता है। 
रत्वकरंडश्रावकाचार नामक प्राचीन जैन-प्न्यमें समय जनाचाय 
श्री समन्तभद्र स्वामीने धर्मका वर्णन करते हुए लिखा हे-- 
दिशयामि समीचीन धर्म कर्मनिवहंणम्‌। 
संसारदुखत सत्वान्‌ यो घस्लृत्तमें चुबे॥रा। 
मे कमवन्धनका नाश करनेवाले उस सत्यधर्मका कथन करता 
जो प्राणियोंको संसारके दु.खोंसे छुडाकर उत्तम सुखमें घरता है ।' 
इससे निम्न निष्कर्ष निकलते हे-- 
(१) उंसारमें दुःख हें। 
(२) उस दु खका कारण प्राणियोंक अपने अपने कर्म हे ! 
(३) धर्म प्राणिमात्रको दु खसे छुड़्ाकर न केवल सुख किन्तु 
उत्तम सुख प्राप्त कराता है । 
अब विचारणीय यह है कि संसारमे दुख क्यों हुं और घ्म कंस 
उससे छुडाकर उत्तम सूख प्राप्त कराता है । हि 
रू 
१ संसारमें दुःख क्‍यों है ? 
संसारमे दु.ख है यह किसीसे छिपा नही। और सव लोग सुखक 
इच्छुक हे और सुखके लिए ही रात दिन प्रयत्व करते हे यह भी किसीते 
छिपा नही | फिर मी सव दु.ली क्यों हे ? जिन्हें पेट भरनेके लिये 
न मूटठो भर अन्न मिलता हूँ जौर न तन ढाँकनेक लिये वस्त्र, उवकी 
व्त जाने दीजिये । जो सम्पत्तिणाली हे उन्हें भी हम कित्ती न किसी 
दु.ख़से पीड़ित पाते है। निर्षन घतके लिये छटपदाते हें और धनवानो- 
को घनकी तृथ्णा चेन नही छेने देती। नि.सन्तान सन्‍्तानके लिये 
रोते हे तो सन्तानवाले सन्तानके भरणपोषणको लिये चिन्तित हे ! 


ञ 
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किसीका पुत्र मर जाता हैं तो किसीकी पुत्री विधवा हो जाती है । 
कोई पत्लीके बिना दु.खी है तो कोई कुछटा पत्नीक कारण दुखी है । 
साराश यह हे कि प्रत्येक मनुष्य किसी न किसी दु खसे दु खी है । और 
अपनी अपनी समझके अनुसार उसे दूर करनेकी चेष्टा करता है, किन्तु 
फिर भी दु खोंसे छुटकारा नही होता । सुखकी चाहकों पूरा करनेके 
प्रयत्ममे जीवन बीत जाता हे किन्तु किसीकी चाह पुरी नही होती । 
आइये ! जरा इसके कारण्रेपर विचार करे। 


सुखके साधन तीन हे--धर्म, अ्थे और काम । इनमें भी धर्म 
ही सुखका मुख्य साधन है और बाकीक दोनो गोण है, क्योंकि शुभा 
चरणरूप धमके बिता प्रथम तो अर्थ और कामकी प्राप्ति ही असंभव 
है। जरा देरके लिये उसे संभव भी मान छिया जाये तो अधर्मपृर्ण 
साधनोंसे उपाजंन किया हुआ अर्थ और काम कभी सुखका कारण 
हो नही सकता, बल्कि ढु.खोंका ही कारण होता है। इसके दृष्टान्तके 
लिये चोरीसे घन कमानेवालों और परस्त्रीगामियोको उपस्थित 
किया जा सकता हें। मोहबश इन कामोंमे बहुतसे छोग प्रवृत्त हुए 
देखे जाते हे, पर उन कामोंकों स्वयं वेही अच्छा नहीं बतलाते ! 
और उस घन और कामभोगसे उन्हें कितना सुख मिलता है यह भी 
उनकी आत्मा ही जानती है। यथार्थमें अर्थे और कामसे तभी सुख हो 
सकता हैँ जब उसमे सन्तोष हो। सन्तोंपर्क बिना घन कमानेसे धनकी 
तृष्णा बढती जाती है और तृष्णाकी ज्वालासे जलते हुए मनृष्योको 
सुखका लेश भी नही मिल्ल सकता। इसी प्रकार जो कामभोगकी तृष्णा- 
में पढ़कर कामभोगक साधन दारीर, इच्द्रिय वगरहकों जजर कर 
लेते हैं वे क्या कभी सुखी हो सकते है ? फिर अथे और काम सदा 
ठहरनेवाले नही हे, इनका स्वभाव ही नव्वरता हे, किन्तु मनुष्योने 
उन्हें ही सुखका साधन मान रखा है ! अर्थ जोर काममे जो जितनी 
उन्नति कर लेता है, जितनी अधिक संपत्ति, भोग-उपभोगके साधन, 
ऊँची अट्टालिकाएँ, सुन्दर सुन्दर गाडियाँ आदि जिसके पास हे वह 
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उतना ही अधिक सुखी माना जाता है, उसका उतना ही अधिक 
आदर होता है । और यह सब देखकर सवलोग, कया मूर्ख और क्या 
विद्वानू, क्या ग्रामीण और क्या शहरी, वालकसे वृढ़ेतक अर्थ और 
कामके लिये ही शक्तिभर उद्योग करते है। यदि कोई धर्ममें लगता 
भी है तो अथे ओर कामके लिये ही रूगता है । ऐसी स्थितिमें यदि 
भनुष्य दुखी न हों तो क्यों न हो ? फिर मनुष्योंकी यह अर्थछाल्सा 
और कामलालसा केवल उन्हे ही दु खी नही करती वल्कि समाज और 
राष्ट्र भरको दु.खी बनाती है, क्योकि जो मनुष्य स्वार्थथण घन कमाता है 
और उचित अनुचितका विचार नही करता वह दूसरोंके कप्टका कारण 
अवश्य होता है, साथ ही साथ यदि वह दूसरोको कष्ट पहुँचाकर घोरी 
पा छलसे अपनेको घनी बनाता हे तो दूसरे चतुर मनुष्य उसका ही 
अनुकरण करके उसी रीतिसे धनवान बननेकी चेष्ठा करते हे और 
इस तरह परस्परमें ही एक दूसरेके द्वारा सताया जाकर समाजका 
समाज दुखी हो उठता हे । यही बात कामभोगके सम्बन्धमे भी है । 
अत यदि धर्मके द्वारा अर्थ और कामकी मर्यादा रखी जाय तो वे सुख॒के 
साधन हो सकते है, परन्तु धर्मकी मर्यादाके विना वे सुखकी अपेक्षा 
दुख ही अधिक उत्पन्न करते हे। अत" सुखके साथ धर्मका ही 
'पनिष्ठ सम्बन्ध सिद्ध होता है और सुखके साधनोमे धर्म ही प्रधान 
उहरता है। 
तथा शास्त्रों जो सुखका विचार,किया गया है, उसपर दृष्टि 
डालने से तो यह बात और भी अधिक स्पष्ट हो जाती है। शास्त्रोमें 
सूखको जीवका स्वभाव बतलाया है, क्योकि सुख जीवके भीतरसे 
(ही प्रकट होता हैं, बाहर संसारमे कही भी सुखका स्थान नहीं हैं ) 
दि हम अपनेसे बाहर अन्य पदार्थो्में सुखक्ी खोज करते रहें तो हमें 
किमी भी सुख नहीं मिल सकता । यह सत्य है कि इच्द्रियोके भोग 
हमसे बाहर इस संसारमें विद्यमान हे, किन्तु उनमेंसे कोई भी स्वयं 
ज्युख नहीं है । उदाहरणके लिये, एक व्यापारीको तार द्वारा यह 
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सूचना मिलती है कि उसे व्यापारमें बहुत छाम हुआ है । सूचना पाते 
ही वह आनन्‍्दमे निमग्न हो जाता है। अब प्रइन यह है कि तार द्वारार 
सूचना मिलते ही उसके हृदयमे जो आनन्द हुआ वह कहाँसे आया ? 
क्या वह उस तारके कागजसे उत्पन्न हुआ जिसपर सूचना लिखी थी ? ६ 
नही, क्योंकि यदि उस कागजपर हानिकी सूचना लिखी होती तो वही 
कागज उसी व्यापारीके दु खका कारण बन जाता । शायद आप कहे 
कि उस तारके कागजपर जो वाक्य लिखे हुए थे उनमे सुख विच' न। 
था। किन्तु यह भी ठीक नही है, क्योकि यदि उत्त वाक्योमे सुख है 
तो जो कोई उन वाक्योको पढे या सुने उत सभीको उससे सुख होना 
चाहिये, मगर ऐसा नही देखा जाता। शायद कहा जाये कि उन वाक्‍्यों , 
का सम्बन्ध उसी व्यापारीस है अत उनसे उसीको सुख होता है दूसरोको , 
नहीं। किन्तु यदि उस व्यापारीको उस तारकी सत्यतामे सन्देह हो; 
तो उन वाक्योसे उसे भी तब तक सूख नही होगा जब तक उसका सब्देहू: 
दूर न हो। इसके सिवा एक ही वस्तु किसीक सुखका साधन होती है, 
और किसीक दु खका साधन होती है। तथा एक ही वस्तु कभी सुखका', 
साधन होती हैँ और कभी दु खका साधन होती है। जंसे, पुत्र जब तक 
माता-पिताका आज्ञाकारी रहता है तब तक उनके सुखका साधन होता 
हैं गौर जब वही उदृण्ड हो जाता है तो ढु खका कारण बन जाता है।, 
मत यदि बाह्य वस्तु सुखस्वरूप होती तो उससे सबको सदा सुख ही, 
होना चाहिये था, किन्तु ऐसा नहीं देखा जाता । अतः यह मानना 
पड़ता है कि सुख जीवका ही स्वभाव है, इस लिये वह अन्दरसे ही 
उत्पन्न होता हैं । किन्तु बाहरमे जिस वस्तुका सहारा पाकर सुख' 
उत्पन्न होता है, भज्ञानसे मनुष्य उसे ही सुख समझ बैठता हैं। परन्तु 
वास्तव वाहिरी वस्तु न स्वय सुख है और न सुखका साधन ही है।| 
शरीरमें उत्पन्न होनेवाल्े विकारोकी क्षणिक शान्तिक उपायोंको मनुष्य 


भ्रमसे सुखका साधन मानता हैँ, किन्तु वास्तवम वें सुखके साधन 
नही है, बल्कि शारीरिक विकारोके प्रतीकारमात्र हे, जेसा कि भतृ - 
हरिने भी लिखा है--- 
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“तुपा शुृप्यत्यात्मे पिवति चल्लि स्वाद सुरक्ि 
क्षपा्त॑ सन्‌ शाछीनू बवलबति माकादिवल्तान। 
| प्रदीप्ते कामालो सुदृश्तरमालिज्ञति वर्षु 
प्रतीकारो व्याधे" चुसमिति विपयंतस्यति जन ॥ 
अर्थात्‌--जव प्याससे मुख नखने लगता हूँ तो मनुप्य सुगन्धित 
(स्वादु जल पीता हैं। भूखसे पीठित होनेपर गाक आदिक साथ भात 
खाता हैं । कामारििक प्रज्वलित होनेपर पत्तीका आलिगन करता 
है। इस प्रकार रोगके प्रतीकारोको मनुष्य भूलसे सूस मान रहा हैं। 
.. ताराब यह है कि वाह्म वस्नुतोके सम्रहका उद्देश्य केवल भरीर 
जौर मनके अन्दर उत्पन्न होनेवाली दु सजनित चंचलताकों मिद्ाना 
मात्र हें । सच्चा सूख तो बपने अन्दरसे त्वत विकत्तित होता है, 
बाह्य वस्तुकी अपेक्षा नही करता । उसके लिये नगर और वन, 
स्वजन और परजन, महल ओर व्मयान तथा प्रियाकी गोंद मौर शिला- 
तल सव समान हैं। अत न अर्थ सख का साधन है और न काम, किन्तु 
इच्छाका निरोध ही सच्चे सुख॒का सावन है । जो इस सत्यको नहीं 
समझते वे इच्छाको न रोक कर इच्छाके अनुकूल पदाथे प्राप्त करक 
रसुल्ली होनेका प्रयत्न करते हूँ, किन्तु एक इच्छाक पूरी होनेपर दूसरी 
इच्छा उत्पन्न होती है और इस तरह इच्छाका ल्रोत वहता रहता है| 
:सव इच्छाएँ कितीकी पूरी नही होती, और यदि हो भी जाएं तो आगे 
कोई इच्छा उत्पन्न न हो यह संभव नही हैं। अत. फिर इच्छा उततन्न 
होनेसे फिर दु ज़की ही सभावना है। अत. पत्येक प्रकारकी इच्छाका 
वियमन करना ही सुखका सच्चा उपाय है, न कि उसके अनुकूल 
'पदार्थ जुयकर उत्तकी तृप्ति करना। तृप्ति करनेसे तो इच्छा बढती 
(है और वह तृप्णाका रूप धारण कर छेती है। 
६ निष्कर्ष यह हैँ कि सव सुख चाहते हे, किन्तु दु लोका अभाव हुए 
4 विना सृख॒की प्रतीति नहीं हो सकती । अर्थ और कामसे जो सूद 
होता है वह सुल सुख नही है, किन्तु शारीरिक और मानसिक रोगोंका 
उप्रतीकारमात्र हैं। अ्मसे छोगोंने उसे सुख समझ लिया हुँ और सव 
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उसीकी प्राप्तिके उपायोंगे लगे रहते हे, तथा न्याय और अन्यायक 
विचार नही करते। इसीसे ससारमें दु ख हे। हमारी अर्थ और कामर्क 
अनियत्रित वाञुछा ही स्वयं हमारे और दूसरोक दु खका कारण बर्त 
हुइ है। यदि हम उसे धर्मके अंकुश नियन्रित कर सके--धर्म अविरुः 
अर्थ और कामके सेवन करनेका जब्त लेले तो हम स्वय भी सुखी हो सकर 
हैं गौर दूसरे भी, जो कि हमारी जनियत्रित बर्थतृष्णा बौर कामतृष्णा 
के शिकार बने हुए हे, सुखी हो सकते हे। इसी लिये धर्म उपादेय हैं 
वह हमारी इच्छाओका नियमन करक हमे सुखी ही नही, किच्तु « 
सुखी बनाता है; क्योकि जो सुख हमे इच्द्रियोक द्वारा प्राप्त होता है 
वह पराधीन है। जब तक हमे भोगतेके लिये रुचिकर पदार्थ नहं 
मिलते तब तक वह होता ही नही, तथा उन्तके भोगने पर तत्कार 
सूख मालम होता है किन्तु बादम जब भोगकर छोड देते हे तो पुन 
उनके बिना विकलूता होने छगतो हे | जसे,भूल छगतेपर रुचिक 
भोजन मिलनेसे सूख होता हे, व मिलनेसे दु ख होता है । तथा ए' 
बार भर पेट भोजन कर लेनेपर दूसरी बार फिर क्षुधा सताने छगर्त 
है और हम भोजनके छिये विकुछू हो उठते हे । अत इस प्रकारर 
प्राप्त होनेवाला सुख सुख नही है किन्तु दुख ही हे। सच्चा सुरु 
वह है जिसे एक बार प्राप्त कर लेनेपर फिर दु खका भय ही नह 
रहता । इसीसे कहा हे-तत्सुखं यत्र नासुखम्‌' । सुख वही है जिसर 
दुखनहो। धर्मस ऐसे ही स्थायी सुखकी प्राप्ति होती है । 


२, भृक्तिका मार्ग ८ 


ससारमे दु.ख क्यों है” यह हम जान चुके हैं । और यह भी जा 
चुके हे कि सुखका साधन धम्म हे वह हमें दु खोंसे छुडाकर सुख ही वह 
किन्तु उत्तम सुख प्राप्त करा सकता हैँ । अब प्रश्न यह हैं कि दु खोसे 
छटने और सुखको प्राप्त करनेका वह मार्ग कौनसा हैं, जो घर्मव 
नामसे पुकारा जाता है। आचार्य समन्तभद्र लिखते हे--- 


कक 
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“तद्दृष्टिज्ञानवृत्तानि धर्म घर्मेइवरा विदु । 
यदीयप्रत्यवीकानि भवन्ति भवपद्धति' ॥भा रकरंड०। 
अर्थात्‌-- धर्मके प्रवतंक सम्बस्द्शन, सम्यकज्ञान और सम्यक्‌ 
चारित्रकों धर्म कहते हे । जिनके उछटे मिथ्यादशन, मिथ्याज्ञान और 
मिथ्याचरित्र संसारक माय हे । 
इत सम्यग्दशन, सम्बस्ञञान और सम्यक्चारित्रको ही, जो कि घ्मके 
नामसे कहें गये हे, प्रसिद्ध चृत्रकार उमास्वामीन मृक्तिका मार्ग वतत- 
लाया हैं! असलमें जो मुक्तिका मार्ग है-दु.खों और उनके कारणोते 
छूटनेका उपाय है, वही तो धर्म है। उस्तीको हमे समझना हैं। 
दु.खोंसे स्थायी छूटकारा पानेके लिये सबसे प्रथम हमें यह दृढ़ 
श्रद्धान होना जरूरी हे कि--- 
"एयो में सस्सदो अप्पा णाणदंसणलूक्खणों। 
सेसा में बाहिरा भावा सब्वे संजोगलक्लणा॥१०शा। मियमसार। 
जञानदशनमय एक अविनाशी बात्मा ही मेरा हैं । शुभाशुभ 
कर्मोके सयोगसे उत्पन्न हुए वाकीक सभी ण्दार्य वाहय हे--मुझते 
भिन्न है मर नही हूं । 
जब तक हम उन वस्तुओसे, जो हमें हमारे शुभागुभ कर्मोके 
फलस्वरूप प्राप्त होती है, ममत्व नही त्यागेगे, तबतक हम अपने 
छुठकारेका प्रवत्त चही कर सकेगे । और करेगे भी तो वह हमारा 
प्रवत्त सफल नही होगा, क्योकि जवतक हमे यही मालूम नही हैँ कि 
हम क्या हें और जिनके वीचमें हम रहते हे उनके साथ हमारा क्या 
सम्बन्ध हैं तवतक हम किससे किसका छुटकारा करा सकेंगे ? जसे, 
जिसे सोनेकी और उससमें भिल्े हुए खोटकी पहचान नही हैं कि यह 
सोना हैं ओर यह मेरू है, वह खानसे निकले हुए पिण्डमेंस सोनेकों 
झोधकर नहीं निकाल सकता । सोनेको ओघकर निकालनेके लिये 
उसे सोने और मछका ज्ञान तथा यही सोना है और यही मल हे ऐसा 
दृढ विश्वास होना चाहिये, क्योंकि दृढ़ विश्वास न होनेपर वह किसी 
दूसरेके वहकावमें आकर मलूको सोना और सोनेकी भर समयझकर 
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अममें भी पड सकता हे। वेसे ही आत्मशोधकका भी अपनी आत्मा, 
उसकी खरातियाँ, उन खराबियोके कारण और उनसे छुटकारा' 
पानेके उपायोंका भली भाँत्ति ज्ञान होनेके साथः ही साथ अपने 
उस शानकी सत्यतापर दृढ आस्था भी अवश्य होनी चाहिये । यह; 
आस्या ही सम्यग्दशंन है। छुटकारेका प्रयत्त करनेसे पहले इसका; 
होना मितान्त आवश्यक है । जो कुछ सन्देह वर्गरह हो उसे पहले ही, 
दूर कर लेना चाहिये। जब वह दूर हो जाये और पहले कहें गये सा" 
तत्त्वोकी दुढ प्रतीति हो जाये तब फिर मुक्तिके मार्गमे पेर 4७।भ 
चाहिये गौर फिर उससे पीछे पर नहीं हटाना चाहिये, जेसा कि 
कहा हैं-- 
"विपरीताभिनिवेश निरस्य सम्पग्व्यवस्थ निजतत्त्वम्‌। । 
यत्तस्मादविचलन स॑ एवं पुरुषार्थसिद्धयुपायोध्यम्‌ ॥१४॥” पुरुषाथं०। ' 
शरीरको ही आत्मा मान लेनेका जो मिथ्याभाव हो रहा हे, 
उसे दूर करके आत्मतत्त्वको अच्छी तरह जानकर, उससे विचलित* 
न होना ही परमपुरुषा् मुक्तिकी प्राप्तिका उपाय है ।' ् 
अत. मृक्तिके लिये उक्त सात तत्त्वोपर दुढ आस्थाका होना! 
सम्यग्दर्शन हैं और उनका ठीक ठीक ज्ञान होना ही सम्यग्ज्ञान है । 
थे दोनो ही आगे वढ्नेकी भूमिका है, इनके बिना मुक्तिके छिये 4्व- 
करना व्यर्थ है। जिस जीवको इस प्रकारका दृढ श्रद्धान और ज्ञान ह। 
जाता है उसे सम्यग्दृष्टि कहते हे अर्थात्‌ उसकी दृष्टि ठीक मानी जाए॑ | 
हैं। अब यदि वह आगे बढेंगा तो धोखा नही खा सकेगा | जबतक 
मनृष्यकी दृष्टि ठीक नही होती--उसे अपने हिताहितका ज्ञान वह 
होता तबतक वह अपने हितकर मार्गपर आये नही वढ सकता । अत.3 
प्रारम्भमे ही उसकी दृष्टिका ठीक होना आवश्यक है । इसीछिये 
सम्यग्दशनको मोक्षक मार्गमे क्णंघार बतलाया हैँ । जेसे नावको ठोक' 
दिशामे छे जाना खेनेवालोक हाथमें नहीं होता, किन्तु नावक पीछे/| 
रूगे हुए डॉडका सञ्चालन करनेवाले मनुष्यक हाथमे होता है । वह 
उसे जिधरको घुमाता हैं उघरको ही नावकी गति हो जाती है। यही 


दिजाा 8७ 


घझई 


श्र जैनघर्म 


वात सम्फदर्शनर्क विषयमे भी जानता चाहिये । इसीसे जेनसिद्धान्त् 
सम्यदर्गनका वहुत महत्त्व वतलाया है । इसके हुए विना न कोई 
(शाव सम्पस्शाव कहलाता है और त कोई चारित्र सम्यक चरित्र कहछाता 
है, अत मोक्षक उपासककी दृष्टिका सम्यक्‌ होना बहुत जरूरी है 
उसक रहते हुए मुमुक्षु लक्ष्यअ्रष्ट वही हो सकता। 


इस सम्यग्दशनके आठ अंग है । जैसे शरीरमें आठ अंग होते है, 
उनके विता शरीर नही बनता, वेसे ही इन आठ अग्रोके बिना सम्प- 
रदशन भी नही बनता । सबसे प्रथम जिस सत्य मागेका उसवे अव- 
लम्बत किया है उसके सम्बन्धमें उसे नि शंक होना चाहिये। जवतक 
उसे यह शंका लगी हुईं है कि यह मार्ग ठीक है या गछत, उसकी आस्था 
दृढ़ केसे कही जा सकती है ? ऐसी अवस्थामे आये वढनेपर भी उसका 
लक्ष्यतक पहुंचता सम्भव नही है | अत. उसे अपनपर अपन गन्तव्य 
पथपर और अपने मारह्रष्टापर अविचल विश्वास होना चाहिये । 
दूसरे, उसे किसी भी प्रकारके लौकिक सुखोकी इच्छा नहीं करना 
चाहिये--विलकुल निष्काभ होकर काम करना चाहिये, क्योकि 
कामना और वह भी स्त्री, पुत्र, धन वगेरहकी, मनुष्यकों लक्ष्यभ्रष्ट 
कर देती हें। इच्छाका दास कभी आगे वढ ही नहीं सकता । जेसे 
कोई आदमी अपने देशको स्वतंत्र करनेके मार्गकों अपनाता है और यह 
कामना रखकर अपनाता हैं कि इस मार्गको अपनानेसे मेरी ख्याति 
होगी, प्रतिष्ठा होगी, मुझे कौसिलमें मेम्वरी मिलेगी। यदि ये चीज 
उसे मिल जाती हूं तो वह फिर इनको ही अपना लक्ष्य मानकर उनमें 
ही रम जाता है और देशकी स्वतत्रताकों भूल बैठता है। यदि ये चीजे 
नही मिलती और उल्टी यातना सहनी पढ़ती हूँ तो वह लोगोको भला- 
बुरा कहकर उस मार्गको ही छोड़ बैठता है। वैसे ही सांसारिक सुखकी 
(किमना रखकर इस भार्गपर चलना भी लक्ष्य भ्रप्ट कर देता हैं। अत 
निरीह होकर रहना ही ठीक है। तीसरे, रोगी, दु ख्वी और दरिद्वीको 
उर्लिकर उससे ग्लानि नही करनी चाहिये, क्योकि यें सब जीवोके 


चौरिव १५३ 


अपने अपने किये हुए पुण्य पापका खेल है । आज जो अमीर है कछ वह 
दरिद्र हो सकता हैं। आज जो नीरोग है कल वह रोगी हो सकता है ।£ 
अत मनुष्यक वेभव और शरीरकी गनन्‍्दगीपर दृष्टि न देकर उसके 
गुणोपर दृष्टि देती चाहिये । चौथे, उसे कुमागंकी और कुमार्गपर हि 
चलनेवालोंकी कभी भी सराहना वहीं करनी चाहिये, क्योकि इससे: _ 
कुमायंको प्रोत्साहन मिलता हे। तथा उसमें इतना विवेक और दृढताका, 
होना जरूरी है कि यदि कोई उसे सन्मागंसे च्यूत करनेका प्रयत्त करे. 
तो उसकी बातोसे न आ सके । पाँचवे, उसे अपनेमें गुणोंकों बढाते ,- 
रहनेका प्रयत्न करते रहना चाहिये और दूसरोके दोषोंको ढाँकनेका 
प्रयत्त करता चाहिये। तथा अज्ञानी और असमर्थ जनोके द्वारा यदि _ 
सन्मार्गपर कोई अपवाद आता हो तो उसे भी दूर करनेका प्रयत्त 
करना चाहिये, जिससे छोकमे सन्मागंकी निन्‍दा न हो। छठे, स्वय या: 
कोई दूसरा मनुष्य सन्मागंसे डियता हुआ हो, किसी कारणसे उसका 
त्याग कर देना चाहता हो तो अपना और उसका स्थितिकरण करन - 
चाहिये। सातवें, अपने सहयोगियोंसे, और अहिंसामयी धर्मसे अत्यन्त 
स्नेह करना चाहिये। आठवे, जनतामे फेछे हुए अज्ञानरूपी अन्धकार- 
को दूर करके अहिंसामयी घर्मका सर्वत्र प्रसार करते रहना चाहिये । 

ये सम्यग्द्शनक आठ अंग है, जिनका होना जरूरी हे । 


इसके सिवा सम्यर्दृष्टिको अपने ज्ञान, तप, आदर-सत्कार 
बल, ऐश्वर्यें, कुल, जाति और सौन्दर्यका मद नही करना चाहिये 
मद बहुत बुरा है। जो कोई मदमे आकर अपने किसी भी सहपघर्मीका 
अपमान करता हे, वह अपने धर्मका ही अपमान करता है, क्योविः 
धार्मिकोक बिना धर्मकी स्थिति नही है । 


इस प्रकार सम्यदृष्टि तथा सम्यग्ञञानी होकर जीवको आगे बढने 
का प्रयत्न करना चाहिये | इतनी भूमिका तेयार किये बिना अहिसा| 
घमेरूपी उस महावृक्षका अकुरा रोपण नही हो सकता, जिसके शान्तरससे 


परिपूर्ण सुस्वादु मधुरफल मुक्तिके मार्गेम पाथेयका काम देंते हैं 
| 


डक जुनघर्म 


प्रौर जिसकी शीतल सुखद छायामे यह सचराचर विश्व-युद्धोकी 
चेभीषिकासे तरस्त्र और आकुल यह संसार, शान्तिलाभ कर सकता है । 
अब रहा सम्यक्चारित्र या आचार । 


३, चारित्र या आचार 

प्रारस्भमे जैनधर्मका आरम्धकाल बतलाते हुए यह बतलाया है 
के जैनशास्त्रोंके अनुसार वर्तमान अवसपिणीकालक प्रारम्भभे जब 
प्हाँ भोगभूमि थी, उस समय यहाँ कोई भी धर्म नहीं था। सब मनुष्य 
पुखी थे। सवको आवश्यकताके अनुसार आवश्यक वस्तुएँ मिल जाती 
थी। मनुष्य सतोषी और सरल होते थे। वेयक्तिक सम्पत्तिवादका 
तब जन्म नही हुआ था । अत विषमता भी नहीं थी। भ्राकृतिक 
साम्यवाद था। न कोई छोटा था और न कोई बडा। न कोई अमीर 
था और न कोई गरीब । न कोई शासक था और न कोई शास्य । 
किन्तु पीछे प्रकृतिने पछटा खाया, आवश्यक वस्तुओका यथेष्ट परि- 
आणमें मिलता बन्द हो गया । मनुष्योंमें असन्तोष और घबराहट 
पैदा हुई । उनसे संचयवृत्तिका जन्म हुआ । फलूत विषमता बढ़ने 
लगी और उसके साथ साथ अपराधोंकी भी प्रवृत्ति हो चछी । सुखका 
स्थान दु खने छे लिया। तब भगवान ऋषभदेवका जन्म हुआ। उन्होंने 
(लोगोको असि, मषी, कृषि, शिल्प, सेवा और व्यापारके हारा आजी- 
विका क्रनेका उपदेश दिया तथा अपने प्रत्येक कार्यमें अहिसामूलक 
व्यवहार करनेका उपदेश देकर जहिसाको ही घमे बतछाया औौर उस 
मिहिसा घर्मकी रक्षाके छिये सत्य, अचौये, जह्मचय और अपरियरह 
इन चार अन्य घ॒र्मोका पालन भी आवश्यक बतलाया | ये पाँच यमरूप 
प्रमे ही जेनाचारका मूल है इसीको एकदेशर्स गृहस्थ पालतें हे और 
प्रदेश मूनि पाछते है । 
'. चारित्र या आचारका अर्थ होता है आचरण । भनुष्य जो कुछ 
*पोचता है या बोलता है या करता है वह सत उसका आचरण कहलाता 


75 ञ्‌ 
पर! उस आचरणका सुधार ही मनृष्यका सूधार हें और उसका बिगाड 


ज्स+ 


चारित्र श्श्प्‌ 


ही मनृष्यका बिगाड़ हैं। मनुष्य प्रवत्तिशीरू है और उसकी प्रवृत्तिके 
तीन द्वार हे--मन, वचन और काय | इनके द्वारा ही मनृष्य अपना . 
काम करता ह और इनके द्वारा ही एक मनुष्य दूसरे मनुष्यके परिचयमे 

जाता है। यही वे चीजे है, जो मनुष्यको,मनुष्यका दुश्मन बनाती हे 
और यही बे चीजे हू जो मनुष्यको मनुष्यका मित्र बनाती हे । यही वे. 
चीज हे जिनके सत्मयोगसे मनुष्य स्वय सुखी हो सकता है और दूसरों- 
को सुखी कर सकता है और यही वे चीजे हे, जिनके दुष्प्रयोगसे मनुष्य 
स्वयं दुखी होता है और दूसरोके दु खका कारण बनता है । अत 
इनका सत्पयोग करना ओर दुष्प्रयोग न करना शुभाचरण कहा जाता हैं । 
यथाथ्थमें चारित्रक दो अभ हें--एक प्रवृत्तिमूलक और दूसरा 
निवृत्तिमूलक । जितना प्रवृत्तिमूलक अश हैँ वह सव वन्धका कारण 
हैँ और जितना निवृत्तिमूलक अश हें वह सब अवन्धका कारण हैं। 


यहाँ प्रवृत्ति और निवृत्तिके विषयमे थोडा सा प्रकाश डाल देन” 
अनुचित न होगा । प्रवृत्तिका मतलव हैं इच्छा-पूवंक किसी कार्यो 
रूगना और निवृत्तिका त्तिका + मतलब है भ्रवृत्तिकों रोकना । भ्रवृत्ति अच्छी 
भी होती और वरी भी भी । प्रवत्तिके तीन द्वार हं--मन, वचन 
और काब। किसीका बुरा विचारना, किसीसे ईर्षामाव रखना आदि 
बुरी मानसिक प्रवृत्ति है। किसीका भछा विचारना, किसीकी ९४क , 
उपाय सोचना आदि अच्छी मानसिक प्रवृत्ति हें। ज्वूठ वोलना, गाली 
वबकता आदि बुरी वाचनिक प्रवृत्ति हे । हित मित वचन बोलना, 
अच्छी वाचनिक प्रवृत्ति हे । किसीकी हिंसा करना, चोरी करना 
व्यभिचार करना आदि वरी कायिक प्रवृत्ति है और किसीकी <५। 
करना, सेवा करना आदि अच्छी कायिक प्रवृत्ति हें। इस प८ 
प्रवृत्ति अच्छी भी होती है और बुरी भी होती है । किन्तु अवृतिक 
अच्छापन या वुरापत कर्ताकी क्रिया या उसके फलपर निर्भर चह 
किन्तु कर्ताके इरादेपर निर्भर हें । कर्ता जो कार्य अच्छे ३९० 
करता है वह कार्य अच्छा कहलाता है गौर जो काये बुरे इरादेसे करत 


हर! 


ए् 


शा लक ये 
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है वह कार्य बुरा कहलाता है। जेसे, एक डाक्टर अच्छा करनेके भावस 
रोगीको नश्तर देता है। रोगी चिल्लाता है और तड़फता है फिर भी 
डाक्टरका कार्य बुरा नहीं कहलाता, क्योकि उसका इरादा बुरा नहीं 
है। तथा एक मनुष्य किसी धनी युवकर्से मित्रता जोडकर उसका घन 
हथियानेक इरादेसे प्रतिदित उसकी खुमामद करता हूं, उसे तरह तरहके 
उब्जवाग दिखाकर वेश्या और शराबसे उसकी खातिर करता है । 
।उसका यह काम वुरा है क्योकि उसका इरादा बुरा हैं। इसी तरह 
और भी अनेक दृष्टान्त दिये जा सकते हे । अत. प्रवृत्तिका अच्छा या 
।ब्रापन कर्ताके भावोपर निर्भर है, न कि कार्यपर । ऐसी स्थितिमे 
मजो लोग लौकिक सृस॒की इच्छासे प्रेरित होकर धर्माचरण करते हूं 
उनका वह धर्माचरण यद्यपि बुरे कार्योमे छंगनेकी अपेक्षा अच्छा 
गह्टी हें तथापि जिस दृष्टिसे धर्माचरणको कर्तव्य बतलाया है उस दृष्टिसे 
ग्वह्‌ एक तरहसे निष्फल ही है, क्योकि लौकिक वेषयिक सुखकी लालसा- 
पओमें फेंसंकर हम उस चिरस्थायी आत्मिक सुखकी बातको भूल जाते हें, 
जो धर्माचरणका अन्तिम लक्ष्य हे, बोर ऐसे ऐसे कार्य कर बेठते हैं 
है जिनसे बहुत कालके लिये उस चिरस्थायी सुखकी आशा नष्ट हो जाती है 


6. अधि सुखछामकी प्रवृत्ति जीवका स्वभावसिद्ध घर्मं हैं। वही 
करन वृत्ति जीवोंकों अच्छे या बुरे कार्योंमे छगाती है। किन्तु एक तो 
जीवोंको सच्चे सखकी पहिचान नही है । वे समझते हे कि इच्दियोके 
विषयोंम ही सच्चा सुख हे । इसलिये व उन्हींकी प्राप्तिका प्रयत्त 
प्ताररते हे और उसीके छोभसे धर्माचरण भी करते है । किन्तु ज्यो ज्यों 
बारह विषयोंकी प्राप्ति होती जाती हें त्यो-त्यों उनकी विषयतृष्णा 
हीपढती जाती है। उस तृष्णाकी पूर्तिक लिये वे प्रतिद्विन लये चये उपाय 
जशचते है, अनथ करते हे, बलात्कार करते हे, दृसरोंकों सताते हूं, 
ऋर्जेचित अनुचितका विचार किये विना जो कुछ कर सकते हे करते हें, 
उता तिन्तु उनको तृष्णा शान्त नही होती । अन्तम तृष्णाको शान्त करनेकी 
उसनरम वे स्वयं ही गान्त हो जाते हे और अपने पीछे पापोंकी पोटरी 
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बाँधकर दुनियासे चल बसते हे । इसीलिये वेषयिक सुखकी खोज इतनी 
निन्दनीय है । दूसरे, प्रवृत्तिमे एक बडा भारी दोप यह हे कि प्रवृत्ति ५ 
सात्र ही सहजमे असंयत हो उठती हें और उचित सीमाको लाघकर ,, 
कार्य करने लगती है। इसीसे प्रवृत्तिकं दमनपर इतना जोर दिया गया ७, 
है और प्रवृत्तिकों विश्वस्त पथ-प्रदशक नही माना जाता । इसीलिये * 
दूरदर्शी धर्मोपदेष्टाओने प्रवृत्ति-मूछक कार्यकी अपेक्षा निवृत्तिमूलक[ 
कार्यकी ही अधिक प्रशंसा की हू । और निवत्तिमागंकों ही ग्रहण 
करनेका उपदेश दिया हू । 


अनेक लोग सोच सकते हे कि प्रवृत्ति मनृष्यकों यथार्थेकर्मा बना- 

कर जगतका हित करनेमे लगाती हूँ और निवृत्ति मनुष्यको निष्कर्मा।८ 
बनाकर जगतका हित करनेसे रोकती हे । किन्तु यह बात ठीक न ९ 
है। यह सच हे कि निवृत्तिमार्गकी अपेक्षा प्रवृत्तिमा्ग आकर्षक हे।है 

पर उसका कारण यह हे कि प्रवत्तिमार्गस जिस सुखकी खोज की जप ३५ 
हैं वह क्षणिक होनेपर भी सहज-लभ्य' और सहजभोग्य है। उपर 
निवृत्तिमार्गंस जिस सुखको खोजा जाता हैँ वह नित्य होनेपर भी अति-प 
दूर हैं और सयतचित्त हुए विना कोई उसे भोग नही सकता । अत 
निवत्तिमार्ग यद्यपि आकर्षक नही हे तथापि एक बार जो उसपर पग& 
रख देता हूँ वह बराबर चरूता रहता है, क्योकि उस मार्गपर चलनेसे, 
जो सूख प्राप्त होता हे वह नित्य है और उसको भोगनेकी शक्तिका,, 
कभी हास नहीं होता । इसके विपरीत प्रवृत्तिमागंस जो सुख प्राप्त 
होता हैं उस सुखके लिये जिन भोग्य सामग्रियोकों आवश्यकता है वे 
, सब अस्थायी हे और उस सृखको भोगनेके लिये हममे जो शवित ने 
वह भी क्षय होनेवाली है । दूसरे, प्रवृत्तिसे प्रेरित होकर जो कार्य किय' 
जाता है उसके अन्त तक चाल रहनेंगे बहुत कुछ शका रहती है, वयोकि: 
कर्ता किसी लौकिक इच्छासे ही उसमें प्रवत्त होता है ! किन्तु निवृत्ति-/ 
सार्गपर चलनेवालेक विषयमे यह शका नही रहती, क्योकि वह अपने 
सुख-लाभपर दृष्टि न रखकर कार्य करनेमे ही रत रहता हूँ । जा 


कि 


(शप जंनवम 


क्षोई कहे कि प्रवृत्तिमार्गी लोगोने ही परिश्रम करके अनेक प्रकार 
विषय-सुखके उपायोका आविप्कार करके मनुष्यजातिका महा 
हित किया हैँ ओर निवृत्तिमागियोने कुछ नहीं किया ! तो उर्हें स्मरण 
रखना चाहिये कि उत सव सुखसाधनोके रहते हुए भी जब कोई आदमी 
दुस्सह शोकसागरमें निमम्त होता हैं, या निराज्ाके गंतम पढ़ा होता 
है या असाध्य रोगसे पीडित होता हे तो निवृत्तिमागियोंके जीवन 
उज्ज्वल दृष्टान्त ही उसको धीरज वंधाते हे, बोर उनके बनुभवह्व 
उपदेगोंके हारा ही उसे सच्ची शान्तिका छाम होता हैँ । अत जो 
सच्चे सु और शान्तिकी खोजमें हे उन्हे कुछ-कुछ निवृत्तिमार्गी भी 
होना चाहिये औौर प्रवृत्तिमागंपर चलते हुए भी अपनी दृष्टि निवृत्ति- 
मार्यपर ही रखनी चाहिये। ही 
कोई कह सकते है कि इस तरह यदि सभी निवृर्तिमार्गी हो जायगे 
तो दुनियाका काम कँसे चलेगा ? किन्तु ऐसा सोचवेकी जरूरत नहीं 
व्हूँ क्योकि हमारी स्वा्मूलक प्रर्वृत्तियाँ इतनी प्रवर्ठ है कि सिर्युत्तिके 
+अभ्याससे उनकी जड़ उसड़नेकी संभावना नही है । उससे इतना 
त्हो सकता है कि वे कुछ शान्त हो जायें, किन्तु इससे हमे योर जगतकों 
लाम ही पहुंचेगा, हानि नही। अत" चारितरके दो रुप हे एक प्रवृत्ति 
मूलक और दूसरा निवृत्तिमूलक । इन दोनों ही चारित्रोंका प्राण है 
-अहिसा, और उसके रक्षक है, सत्य, अचौये, व्रह्मचयं और जपरिग्रह। 


४. महिसा 

जेनचारका प्राण 

६ जहिसा ही परमघर्म हैं । अहिसा ही परमत्नह्म है । अहिता 
जो सुख शान्ति देनेवाली है, अहिसा ही संसारका न्ाण करनेवाली हूं। 
ल्लेही मानवका सच्चा धमम हे, यही मानवका सच्चा कर्म है । यही 
१ बीरोका सच्चा वाना है, यही धीरोंकी प्रवल निशानी है। इसके बिना वे 
| स्मानवकी शोभा हैं न उसकी झान है। मानव जोर दानवमें केवठ महिती 
 औऔर हिंसाका ही तो अन्तर है। अहिसा सानवी है और हिंसा दानवी है! 


च्ज 


(मेड व्या 


चना नव 
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जवसे मानवने अहिसाको भुछा दिया तभीसे वह दानव होता जाता है 
और उसकी दानवताका अभिज्ञाप इस विश्वको भोगना पड रहा हू । 
फिर भी मानव इस सत्यको नही समझता । किन्तु वह दिन ढूर नही हूं 
जब भाववससार उसे समझेगा, क्योंकि उसके कष्ठोका दूसरा इलाज 
ही नही है। 

ससार सुख शान्ति चाहता है, इसका मतलब हे कि ससारमे निवास 
करनेवाल्ञा प्रत्येक प्राणी सुखशान्तिका इच्छुक हे । कोई मरना नहीं 
चाहता । , ढु खीसे दु खी प्राणी भी जीवित रहनेकी चाह रखता है । 
सबको अपना जीवन प्रिय ही नही, बल्कि अतिप्रिय है । ऐसी अति 
प्यारी चीजको जो नष्ट कर डालता हूँ वह हिसक है, दानव है, पातकी 
हैं। और जो उसकी रक्षा करता है, अपने प्राणोका बलिदान करके 
भी त्रस्तोंको बचाता है, उन्हें जीवनदान देता है, वह अहिसक हे 

४ और वही सच्चा मानव है । इस मातवताका मूल्य वही आँक सकता 

है, जिसके प्राणोपर कभी सकट आया हैं । जो कंवल मारना जानते 
है, सताना जानते हैं, उनसे यह आशा कंसे की जा सकती हैं ? 

कहावत प्रसिद्ध हें-जाके पर नहिं फटी विवाई, वह क्या जाने 
पीर पराई ?! जिसके जीवनपर कभी दू खकी घटा नहीं घहराई, 
कभी किसी आततायीकी तलवार नहीं पडी, वह क्या जान सकता हैं 
कि दूसरोंको मारनेमे या सतानेमे क्या दु ख है ? काश यदि मानवने 
अपने जीवनपर बीती दु खद घटनाओसे शिक्षा ली होती तो आज मानव 
मानवर्क खूनका प्यासा न होता । किन्तु मानव इतना स्वार्थी हे या 
उसकी स्वाथ्थंपरक वृत्तियाँ इतनी प्रबछ है, कि वह स्वयं तो जीवित 
रहना चाहता हे किन्तु दूसरोके जीवनकी कत्तई परवाह नही करता । 
उसकी दशा नशेमे मस्त,उस मोटरचालककी सी है जो सरपट मोटर 
दौड़ाते हुए यह भूल जाता है कि जिस सडकपर में मोटर चला रहा हूं ' 
उसपर कुछ अत्य प्राणी भी चछ रहें हैं, जो मेरी मोटरसे दवकर मर | 


सकते हे । उसे अपने जीवनकी घ अपने सुख चेनकी तो चिन्ता हे । 


१६० जैनधर्म 


किस्तु दूसरोकी नही । मुझे स्वादिष्टसे स्वादिष्ट पदार्थ खाबेकों मिलने 
चाहियें चाहें दूसरोको सूखा कौर भी न मिले । मेरे खजानेगे वेकार 
सोने-बॉदीका ढेर छगा रहना चाहिये चाहे दूसरोके तनपर फटा चीषडा 
भी म हो। मेरी साहुकारी सैकडोकों गरीब वनाती है तो मुझे क्या ” 
मेरे भोगविलासक निमित्तसे दूसरोक प्राणोंपर वत आती है तो मुझे 
क्या ? हमारे साम्राज्यवादकी चक्‍्कीमे देशका देश पिस रहा है ऐों 
हमें क्या ? व्यक्ति, समाज औौर राष्ट्रकी ये भावनाएँ ही दूसरे व्यक्तियो, 
समाजो और राष्ट्रोका नि्देछत कर रही हे। इनके कारण किसीको 
भी सूखसाता नही है। परस्परमे अविश्वासकी तीम्र भावता रात दिन 
आजुल करती रहती है । सब अवसरकी प्रतीक्षामें रहते हैँ कि कं 
दूसरंका गला दबोचा जाय । यें सव हिंसक मनोवृत्तिका ही दुष्परिणार्म 
हूँ जो विश्वकी भोगता पड रहा हैं। इससे वचनेका एक ही उपाय है 
और वह है जिभो और जीते दो' का मंत्र । उसके बिना विदवर्म 
शान्ति नही हो सकती । 


* कुछ छोग अहिसाकों कायरताकी जननी समझते हे और ढुढ 
उसे अच्छी मानकर भी मशक्‍्य समझते हे । उनका ऐसा रुयाल हैं 
;कि अहिसा है तो अच्छी चीज मगर वह पाली नही जा सकती। ये दोरो 
ही ख्याल गलत है। न अहिसा कायरताको पेदा करती है और'न वह 
ऐसी हो है कि उसका पालन करना अशवय हो । अहिसापर गहरा 
विचार न करनेसे ही ऐसी घारणा बना छी गई है। हिंसा न करनेकों 
अहिसा कहते हे । किन्तु अपने द्वारा किसी प्राणीके मर जानेसे थी 
“दुखी हो जानेसे ही हिंसा नही होती । ससारमें सवंत्र जीव पाये जाते 
४हैं और वे अपने निमित्तसे मरते भी रहते हे फिर भी जैनधर्मक अनुसार 
इसे तवतक हिंसा नही कहा जा सकता जबतक अपने हिंसारूप परिणाम 
न हो । वास्तवर्में हिसारूप परिणाम ही हिसा है । अर्थात्‌ जबतर्क 
हम प्रमादी और अयत्नाचारी न हो तबतक किसीका घाठ हो जाते 
मे आचसे हम हिसक नही कहलाये जा सकते । 
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आशय यह हे कि हिंसा दो प्रकारस होती है एक कपायसे अर्थात 
जानबूझकर और दूसरे अयत्नाचार या असावधानीसे | जब एक मनुष्ः 
ऋरध, मान , माया या लोभके वश दूसरे भतृष्यपर वार करता हे तो 
वह हिंसा कपायसे कही जाती हु और जब मनृष्यकी. प्वाचपार 
किसीका घात हो जाता हैं या किसीको कष्ट पहुंचता हे तो वह & 
अयत्लाचारसे कही जाती हे। किन्तु यदि कोई मनुष्य देख भाऊकर 
अपना कार्य कर रहा हैँ और उस समय उसके चित्तर्म किसीको +० 
पहुँचाने का भी भाव नही है, फिर भी यदि उसके द्वारा किसीकोी क५ 
पहुँचता है या किसीका घात हो जाता हे तो वह हिंसक नहीं कहा ज॑ 
सकता। इसी वातको स्पष्ट करते हुए शास्त्रकारोने लिखा हँ-- 
“उच्चालिदम्मि पादे इरियासमिदस्स गिख्गमंद्ठाणें। 
आवादेज्ज कुलियों मरेज्ज त्त जोगमासेज्ज॥ 
ण्‌ हिं तस्त तण्णिमिसों बधो सुहुमों वि देसिदो समये।” 
“-प्रवच० पु० २६२) 
अर्थात्‌--जो मतृष्य आगे देख भालकर रास्ता चल रहा है 
उसके पैर उठानेपर अगर कोई जीव पेरके नीचे आ जावे और कुचलकर 
मर जावे तो उस मनृज्यको उस जीवके मरने का थोड़ा सा भी प्राप 
आग्रममे नही कहा ।' 
किन्तु यदि कोई मनुष्य जसावधानतासे कार्य कर रहा है उसे 
इस बातकी बिल्कुल परवाह नही है कि उसके इस कार्येस किसीको 
हानि पहुँच सकती है या किसीके प्राणोंपर बन भा सकती है, और 
उसके द्वारा उस समय किसीको कोई हानि पहुँच भी नही रही हो, 
फिर भी वह हिसाक पापका भागी हे--- 
मरु व जीवदु जीवों अजदाचारस्स णिच्छिदा हिंसा । 
पयदस्स णत्थिवधों हिसामेत्तेण समिदस्स]]१७॥ --पअ्रवच० र३) 
अर्थात्‌ृ--जीव चाहे जिये चाहे मरे, असावधावतासे काम करनते- 
बालकों हिसाका पाप अवश्य रगग़ता है। किन्तु जो सावधानीसे काम 
कर रहा है उस प्राणिवघ् हो जानेपर भी हिसाका पाप नही छगता ! 
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अहिताकी इस व्यास्याओ़े यनुसार अपनेने किसी जीवदा घात हो 
तने या किसीके दुसी हो जानेपर भी सबक हिंसा नहीं बहताती 
गवतर अपने भाव उसे मारने या दु सी फरनेर न हो, अबवा हम बपना 
गर्व करते हुए असावधान ने हो । कि्नु यदि एमारे भाव बिद्ीको 
एरने या कप्ट पहुँचानेके हो, परलु प्रवत्त करनेतर भी हम उसका 
छ भी अनिप्ट नही कर सऊँ, तब भी हम हिसए ही समझें यायेंगे। 
योकि जो दूसरोंका बुरा करना चाटता हूँ वटू सबसे पहले अपदा बुर 
करता हैं। जेसा कि कहा है--- 
यमेवात्मनाझत्मानं द्िनस्त्यात्मा प्रमादवान्‌। है 
पूर्द प्राप्पन्तरापा तु पश्चाद्‌ स्थाद्या न वा व ॥--न्र्वा० पृ० २०६॥ 

अर्वाति---प्रमादी मनुप्य पहले बपने द्वारा बपना ही घात करता 
+ पीछे दूसरे प्राणियोका घात हो या न हो ।' 5 

असलमें जेतधर्ममे हित्ताको दो भागोंमें वाँट दिया गया हँ-: 
व्यहिसा और भावहिसा | जब किनीको मारने या सनाने अबबा 
साववानताका भाव न होनेपर भी दूत्तरेका घात हो जाता हैं तद 
उसे द्रव्यहिसा कहते हें और जब किसीको मारने या सताने अथवा 
पसाववानताका भाव होता है तव उसे भावहिसा कहते है । वास्तवस 
ग़वहिसा ही हिंसा है । द्रव्यहिसाकों तो केवल इसलिये हित्ता कहा 
; कि उसका भावहिंसाके साथ सम्दन्ध है। किन्तु द्रव्यहिसाके होनेपर 
पावहिसा अनिवाय नही है, अर्थात्‌ जिस आदमीके द्वारा किसीका 
ग्रात हो जाता है वा किसीको कष्ट पहुँचता है उत्त आदमीका इराईी 
ही ऐसा करनेका था ऐसा एकान्तरूपसे नहीं कहां जा सकता । 





अत. जहाँ कर्ताके भावोंमें हिसा है वही हिंसा हैं, उसके द्वारा , 


कोई मारा जाय या न मारा जाये । और जहाँ कर्ताक भावोंमें हिंचा 
तही है वहाँ हिंसा भी नही है, भले ही उसके निमित्तले किततीकी 
जान चली जाये । अगर द्व्यहिसा और भावहिलाकोी इस प्रकार 
अलग न किया गया होता तो कोई भ्ली अहिंसक न व सकता और 
यह झंका बरावर खड़ी रहती--- 


) 
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जले जन्तु' स्थले जन्तुराकाशे जन्तुरेव च। 
जन्तुमालाकुले लोके कथ भिक्षुरहिसक ॥ ४ 
जलमे जतु है, स्थलमे जतु हें और आकाममे भी जतु हैं । इस 
तरह जब समस्त लोक जन्तुओसे भरा हुआ हे तो कोई मूनि फंसे अहिसक 
हो सकता है ” 
इस शंका का उत्तर इस प्रकार दिया हे-- 
भुक्ष्य न प्रतिपीडचन्ते प्राणिन. स्थृलमृतंय । 
ये शकक्‍्यास्ते विवर्ज्यन्ते का हिंसा सयतात्मन,॥ 
जीव दो प्रकारक हे सक्ष्म और वादर या स्थल। जो जीव सक्षम 
अर्थात्‌ अदृश्य होते है और त तो किसीसे रुकते हैं और न किसीको 
रोकते हे, उन्हें तो कोई पीडा दी ही नहीं जा सकती। रहे स्थछू जीव, 
उनमें जिनकी रक्षा की जा सकती है उन्तकी की जाती है। अतः जिसने 
अपनेको संयत कर लिया है उसे हिसाका पाप कंसे लय सकता है? ६ 
इससे स्पष्ट हे कि जो मनुष्य जीवोकी हिंसा करनेके भाव नही 
रखता बल्कि उनके वचानेके भाव रखता है और अपना प्रत्येक काम * 
ऐसी सावधानीसे करता है कि उससे किसीको भी कष्ट न पहुँच सके 
उसके द्वारा जो द्वव्यहिसा हो जाती हे उसका पाप उसे मही छगता। 
अतः जनवर्मकी अहिसा भावोके ऊपर निर्भर हें और इसछिये कोई 
भी समझदार उसे अव्यवहाय नही कह सकता । मनुष्यसे यह आशा | 
की जाती है कि वह अपने स्वार्थक पीछे किसी भी अन्य जीवको सतानें- | 
के भाव चित्तमें न आने दे और अपना जीवननिर्वाह इस तरीकसे करे 
कि उससे कमसे कम जीवोका कमसे कम बहित होता हो। जो मनृष्य 
इस तरहकी सावधानी रखता है वह जहिसक है। 
अहिसाको व्यवहाये बनानेके छिये जैसे हिसाके द्रव्यहिसा और ' 
भावहिसा भेद किये गये है, वसे ही अहिसाके भी अनेक भेद किये ! 
गये हें। सबसे प्रथम तो गृहस्थ और साधुकी अपेक्षासे अहिसा दो भागोगे 
बाँट दी गई है। गृहस्थकी अहिसाकी सीमा जुदी हे भौर साधुकी अहिसा- 
की सीमा जुदी हे । जो एकके लिये व्यवहाय है वही दूसरंके लिये 
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गरव्यवहाय है, क्योकि दोनोंके पद और उत्तरदायित्व विभिन्न है ! 
इसरे, गृहस्थकी दृष्टिस भी उसके अनेक प्रभेद किये गये है। यदि उन 
पीमाओ और भेद प्रमेदोको भी दृष्टिमे रखकर जैनी अहिसाको देखा 
ग्रायें तो हमे विश्वास है कि उसपर अव्यावहारिकताका दोषारोपण 
ही किया जा सकेगा। 
गृहस्थकी अहिसा 

हिंसा चार प्रकारकों होती हँ--संकल्पी, उद्योगी, आरम्भी 
गैर विरोधी । बिना अपराधके जान बूझकर किसी जीवका वध 
करनेको संकल्पी हिंसा कहते हे । जैसे, कसाई पशुवध करता हैं| 
वीवन निर्वाहके छिये व्यापार खेती आदि करने, कल कारखाने चलाने 
या सेनामें नौकर होकर युद्ध करने आदिये जो हिंसा हो जाती है 


|. 


उसे उद्योगी हिसा कहते हे । सावधानी रखते हुए भी भोजन आदि 
खानेमे जो हिसा हो जाती है उसे आरम्भी हिसा कहते हैँ । और 
पनी या दूसरोंकी रक्षाके लिये जो हिसा करनी पडतती है उसे विरोधी 
हसा कहते है । ह ४ 

जेनधर्ममें सव संसारी जीवोको दो भेदोमे वाँठा गया है एक स्थावर 
और दूसरा जस । जैनधर्मके अनुसार मनुष्य, पशु, पक्षी, कीडे, मकोटे 
आदिक अतिरिक्त पृथ्वी, जछ, अग्नि, वायु ओर वनस्पतिमें भी जीव 
ह। मरिद्टीमे कीड़े आदि जीव तो हे ही, परन्तु मिट॒टीका ढेला स्व्य 
[ध्वीकायिक जीवके शरीरका पिण्ड हे। इसी तरह जलबिनदुममं यत्रोके 
गरा दिखाई देनेवाले अनेक जीवोके अतिरिक्त वह स्वयं जलकायिकक 
मीवके दारीरका पिण्ड है। ऐसे ही अग्नि आदिके सम्बन्ध भी समझना, 
चाहिये। इन जीवोको स्थावर जीव कहते हैं। और जो जीव चलते 
फिरते दिखाई देते है, जैसे मनुष्य, पशु, पक्षी, कीडे, मकोड़े बर्गरह, 
वे सव तरस कहे जाते हे। इन दोनों प्रकारके जीवोंमेंसे गृहस्थ स्थावर 
जीवीकी रक्षाका तो यथाश्क्ति प्रयत्न करता हैं, और विना जरूरत 
न पृथ्वी खोदता हैं, न जलको खराव करता है, न आग जकाता हैं, 
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न हवा करता है और न हरी साग सब्जीको या वृक्षोंकों काटता हे । 
तथा चस जीवोंकी केवल सकलपी हिंसाका त्याग करता हैं । इसरा५ 
हिसाका त्याग कर देनेसे उसके सासारिक जीवनमें कोई कठिनाई ५ 
उपस्थित नहीं होती, क्योकि सकलपी हिंसा मनोविनोदको७। 
लिये या दृसरोंको मारकर उसके माँसका भक्षण करनेके लिये की थ!र्पी ५ 
ह। खेंद हे कि मनृष्य जिओ बोर जीते दो' के सिद्धान्तकों मुलाकरा 
दिलवह॒लावके लिये जंगलमे निदह्वन्द विचरण करनेवारू पशु पक्षियोका/प 
शिकार खेलता है और उनके माँससे अपना पेट भरता हे । यदि मनुष्य 4 
ऐसा करना छोड़ दे तो उससे उसकी जीवनयान्ामे कोई कठिताई 
उपस्थित नही होती । मनुष्यक दिलबहलावके साधनोकी कमी वही।७ 
हैं और पेंट भरनेके लिये पृथ्वीसे अन्न और हरी साग सब्जी उपजाई ज २ 
सकती हैं जिससे तरह तरहके स्वादिष्ट भोजन तैयार हो सकते है ।हैं 
आजके युगमे वेशानिक साधनोसे सव जगह खाद्यान्न उपजाया जा सकता - 
हैँ और अनावश्यक जानवरोकी पैदायबकों भी रोका जा सकता है ।६ 
यदि मनुष्य यह सकल्‍्प करले कि हम अपने छिये किसी जीवकी हत्या; 
न करेगे तो वह दूसरी दिशामे और भी अधिक उन्नति कर सकता है । 


फिर मांसाहार मतृष्यका प्राकृतिक भोजन भी नही हैं, उसके 
दाँतो और आँत्ोकी वनावट इसका साक्षी हे | न माँसाहारसे वह वल ' 
और शवित ही प्राप्त होती है जो घी, दूध और फलाहारस प्राप्त होती ।' 
हैं । इसके सिवा सांसाहार तामसिक है, उससे भनुष्यकी सात्विक 
वत्तियोका घात होता है । इसके विषयमे काफी छिखा जा सकता हे 
किन्तु यहाँ उसके लिये उतना स्थान नही हे । इसी तरह शिकार खेलना * 
भी मनुष्यकी नृशसता है । व्याप्न वर्गरह हिंसक पश्चु भी तभी दूसरे 
जानवरोंपर आक्रमण करते है जब उन्हे भूख सताती है। किन्तु मनुष्य 
उनसे भी गया वीता हैँ, जो डरसे भागते हुए पशुओंके पीछे घोड़ा, 
दौड़ाकर और बाण या वन्दूककी ग्रोलीसे उत्तको भूनकर अपना दिल 
बहलाता हैँ । कुछ लोगोंका कहना है कि शिकार खेलतेसे वीरता । 
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आती है, इसलिये मृगया करना क्षत्रियका कर्तव्य है। उन्होंने शायद 
क्रूरता और निर्देयताको ही वीरता समझा है। किन्तु वीरता आत्तरिक 
शोय॑ है जो तेजस्वी पुरुषोमे समय समयगपर अन्याय व अत्याचारका 
दमन करनेके छिये प्रकट होती हे । डरकर भागते हुए मूक पशु 
जीवनके साथ होली खेलता शूरवीरता नही हैं, कायरता है । जो 
ऐसा करते है, वे प्राय कायर होते है। इसका प्रत्यक्ष उदाहरण हमने 
हिन्दू मुस्लिम दगेके समय वनारसमे देखा । हमारे मुहालमें अधिकतर 
बस्ती मल्लाहोंकी है । वें इतने कर होते हे कि वड़े वड़े घडियालोकी 
पकड़कर साग सब्जीकी तरह काट डालते हे, और खा जाते हूं । किन्तु 
हिन्दू मुस्लिम दगेके समय उनकी कायरता दयनीय थी। अपनी नौँवोंम 
बैठ बैठकर सब उस पार भाग गये थे और जोशेष थे वे भी जन 
विद्याथियोसे अपनी रक्षा करनेकी प्रार्थना किया करते थे । बंत 
मांसाहार या शिकार खेलनेसे भूरवीरताका कोई सम्बन्ध नहीं हैं । 
इसलिये इनसे बचना चाहिये । 

इसी तरह धर्म समझकर देवीके सामने बकरों, भेसो और सूकरों 
का वलिदान करना भी एक प्रकारकी यूढता और नृज्सता है। इस 
देवी प्रसन्न नही होती । धर्माराधवक्े स्थानोंकों बूचडखाना ववावा 
शोभा नही देता। अत. सवसे पहले गृहस्थको घर्मक लिये, पेटके लिये 
और दिलवहलावकके छिये किसी भी प्राणीका घात नही करना चाहिये। 

कुछ लोग कहते हे कि जब जैनघमेके अनुसार जल तथा वनस्पति 
वगेरह भी जीवोंका कलेवर ही है, तद निरामिष भोजियोंकों वनस्पति 
वगेरह भी नहीं खाना चाहिये । परन्तु जो सप्तधातु युक्त कलेवर 
होता है उसकी ही माँस सज्ञा है। वनस्पत्िमे सप्तधातु नही पाई जाती। 
अत उसकी माँस संज्ञा नही हूँ । इसी तरह कुछ लोग स्वय मरे हुए 
प्राणीक भाँसके खानेमे दोप नहीं बतछातें | यह सत्व हे कि जिस 
प्राणीका वह माँस हैं, उसे मारा नही गया । किन्तु एक तो माँसमें 
तत्काल अनेक सूक्ष्म जीवोंकी उत्पत्ति हो जाती है, दूसरे माँस भक्षणते 
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जो बुराइयाँ उत्पन्न होती हे, उनसे मनुष्य कभी भी नही वच सकता 
कहा भी ह--- 

माँतास्वादनलब्धस्य देहिनो देहिन प्रति ॥ 

हन्तू प्रवर्तते वृद्धि शकुन्य इव दुधियः-॥२७॥ “>न्योगशा० । 

अर्थात्‌-- जिसको माँस खानेका चसका पड जाता है, उरू 
प्राणीकी वृद्धि दुष्ट पक्षियोके समान दूसरे प्राणियोंकों मारनेम 
लगती है । 

आज माँस भनक्षणका बहुत प्रचार है उसका ही यह फल हें हि 
अपने स्व्रार्थके पीछे मनुष्य मनुष्यका दुश्मन बता हुआ है । एकक 
दूसरेका वध करते हुए जरा भी सकोच नही होता । जत्त इससे वचन 
चाहिये । हु 

इस तरह गृहस्थको च्स जीवोंकी सकलल्‍पी हिसाका त्याग जरूए 
करना चाहिये । अब रह जाती है, उद्योगी आरम्भी और विरोधी: 
हिंसा । एक नीची श्रेणी गृहस्थके लिये इनका त्याग करना शक्‍्ः « 
नही है, क्योकि उसे अपने और अपने कुदुम्बियोंके भरण-पोषणक 
लिये कोई न कोई उद्योग और कुछ न कुछ आरम्भ अवश्य करना 
पड़ता है, उसके विना उसका निर्वाह नहीं हो सकता। किन्तु उसे 
ऐसा ही उद्योग मौर आरम्भ कना चाहिये जिसमें दूसरे प्राणियोंका 
कमसे कम कष्ट पहुँचनेकी सभावना हो । इसी तरह विरोधी हिसासे 
भी गृहस्थ नहीं वच सकता । यद्यपि वह स्वयं किसीसे अकारण 
विरोध पेदा नहीं करता, किन्तु यदि कोइ उसपर माक्रमण करे ०। 
उससे वचनेके लिये वह वराबर प्रयत्न करेंगा। आक्रमणकारीकां 
सामना न करके डरकर घरमें छिप जाना अहिसाकी निशानी नही हे 
इस मानसिक हिसासे तो प्रत्यक्ष हिसा कही अच्छी हे । जेनशास्त्रमे 
तो स्पप्ट लिखा है-- 

नापि स्पष्ट: सुदृष्टियं. से सप्तरभि भयर्मताक्‌ । --पम्चाध्यायी। 

जुनधर्मका जो सच्चा श्रद्धाती है वह सात प्रकारके भयोसे सर्वेथा 
अछता रहता है । 


मर 
र्‌। 


( 


शैई८ जेनधर्म 


जैनधर्मके सभी तीर्थद्धूर क्षत्रियवशी थे। उन्होने अपने जीवनमे 

अनेक दिग्विजये की थी। मौय॑-सम्राद चद्धगुप्त, महामेघवाहन सआट 

धाखेल, वीर सेनापति चामुण्डराय आदि जन वीर योद्धा तो भारतीः 

इतिहासके उज्ज्वल रत्न है । वस्तुत ज॑नघर्म उन क्षेत्रियोका धर्म धा 

त्रो यद्धस्थलमें दुश्मनका सामना तलवारसे करना जानते थे और उसे 

तमा करना भी जानते थे। जैन क्षत्रियोके लिये आदेश है-- 
“थे. शस्त्रवृत्ति समरे रिपु स्थाद्‌ य कष्ठकों वा निजमण्डलूस्य। 
अस्त्राणि तत्व नुपा. क्षिपन्ति ने दीनकानीनशुभाशयेपु॥" 
-यशस्तिल्तूक, पृ० ९६ 

अस्त्र शस्त्रसे सूसज्जित होकर युद्धभूमिमे जो शत्रु वनकर आया 

), या अपने देशका दुृश्मय हो उसीपर राजागण अस्वप्रहार करते 
” कमजोर, निहत्ये कायरो ओर सदाझ्षयी पुरुषो पर नही ।' 


यही जनी राजवीति है। अत्‌ जो छोग अहिंसा धर्मपर कायरता- 
गे लाञ्छत छगाते हे, वे भ्रममे है । बहिसामे तो कायरताकें लिये 
यान ही नही है। अहिसाका तो पहला पाठ ही निर्भयता है। निर्भयता 
पैर कायरता एक ही स्थानमे नही रह सकती । शौय॑ आत्माका एक 
णहै, जब वह आत्माक ही द्वारा प्रकट किया जाता हैं तब वह जहिसा 
हलाता हें और जब वह गरीरके द्वारा प्रकट किया जाता हूँ तब 
र्ता। जनघर्मकी अहिसा या तो वीरताका पाठ पढाती है या क्षमा 


।। आपत्तिकालमे गृहस्थका कतेव्य वतछाते हुए एक जेनाचार्यने 
खा ह-- 

“अयदिन्यतमस्थोच्चेरदिष्टेषु स दृष्टिमानू। 

सत्तु घोरोपसगेंष्‌ तत्पर स्थात्तदत्यय॥५१श। 

यहा ने ह्यात्मसामथ्य॑ यावत्मब्ासिकोशकम्‌। हे 

तावद्‌ दुष्ट च श्रोतूं च तद्वाघा सहते न स. 5१ श।”--पम्चाध्या० । 

अर्थातू--धर्मके आयतन जिन मन्दिर, जिन विम्ब आदवियेंते 
सीपर भी आपत्ति जा जानेपर सच्चे जेबीको उसे दुर करनेके लिये 


दा तत्पर रहता चाहिये । अथवा जबतक उसके पास बात्मबल, 
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मंत्रवल, तलवारका वछकू और घनवल है, तवतक वह उस आपत्तिको 
नतो देख ही सकता हैं और न सुत ही सकता हूँ ।' ५ 
रू 


जो कुछ घरमपर आई हुई आपत्तिक प्रतीकारके वारेमे कहा गया ९ 
है वही देशपर आई हुईं आपत्तिक वारेमे भी समझना चाहिये । अतःछ। 
जो लोग ऐसा समझते हू कि जेनधर्मका अनुयायी सेनामें भर्ती नही ६ 
सकता या युद्ध नही कर सकता, वे भ्रममे है । आजकल जेनघर्मका , 
माननेवाले अधिकांश वश्य हें। और सर्दियोकी दासता बौर उत्पोड़नचे च 
उन्हें भी कायर जौर डरपोक वना दिया है । यह अहिसाधरमंका दा थे 
नही हैँ । जवतक भारतपर बहिसाधर्मी जैनोका राज्य रहा तवतक 
भारत गुलाम नही हो सका । वे मरना जानते थे और समयपर मारनः ८ 
भी जानते थे किन्तु रणसे विमुख् होकर भागना नही जानते थे। प्राणोरे, 
मोहसे कतंव्यच्युत होना तो सबसे वड़ी हिसा है। कै 


स्य 
एक वार एक लेखकने गीतामे प्रतिपादित अर्जुन व्यामोहवे 
सम्बन्ध्में लिखा था---“अर्जुनका आदर्श अतायोका--वौद्ध औौरू 
जनोका माय है । वह आर्योका-हिन्दू जातिका आदर्श कदापि नहीए। 
हं। हिन्दू-जाति ऐसे झूठे अहिसाके आदशको नहीं मानती । 
नही समझते लेखकने इस आदर्णको जैनोका आदर्श कंसे समझ लिया ? 
गीतासे स्पष्ट है कि अर्जुन हिसाके भयसे युद्धसे विरत नही हो रहा 4 
किन्तु अपने वन्बु वान्धवों और कुलका विनाञ उसे कतंव्यच्युत कर ९8।, 
था । अर्जुन हृदयमें अहिसाकी ज्योति नहीं झलकी थी, ।जसन 
प्रकाशमे मनुष्य प्राणिमावको अपना वन्घु और संसारकों अपना बुदु 
मानता है, उसके हृदयमें तो कुटुम्व मोहने अपना साम्राज्य जमा छि4, 
था। अत वह अहिंसाका आदर्ण नही था। अहिसा कतंव्यच्युत नई 
करती, किन्तु कतंव्य ओर अकतेंव्यका बोध कराकर जकतेव्यसे 4च।ए 
हैँ और कर्तेव्यपर दृड करती हू । अत. अहिंसा न अव्यवहाये हूँ औौर 
ते कायरता और विवलताकी जननी हैँ । उसकी मर्यादा, व्यास्य 
ओर शक्त्तिसे जो परिचित हूँ वह ऐसा कहनेका साहस नही कर सकता , 


५. आवकका चारित्र 


जन संघर्क चार अंग बतलाये हे--मुनि, आधिका, श्रावक और 
श्राविका । श्रावकर्स मतरूव हूँ पुरुष गृहस्थ और श्राविकास मतरुव 
है स्त्री गृहस्थ । जेन गृहस्थ श्रावक कहे जाते है। जिसका अपम्रश 
सरावगी शब्द कही कही अब भी प्रचलित है, श्रावक और श्राविकाका 
जैन संघमे बडा भहत्त्वपूर्ण स्थान है । उनके विदा मुनि आश्रम चत् 
ही नहीं सकता और उन्हीमेंसे तो आगे चछकर मुनि होते हे । मत 
जेन गृहस्थका आचार एक प्रकारसे मुनि-आचारका नीवरूप हैं 
उसी ऊपर आगे चलकर मुनि-आचारका भव्य प्रासाद खडा होता है। 
अत. सच्चा जन गृहस्थ एक आदर गृहस्थ होता है। 
।. जन शास्त्रोमे छिखा है. कि गृहस्थधर्मका पालन वही कर सकता 
है जो व्यायसे धन कमाता है, गुणी जनोका आदर करता है, मीठी 
वाणी बोलता है, धर्म, अर्थ और कामका सेवन इस रौतिसे करता है 
कि एक दूसरेमे बाधक नहीं होता, छज्जाशील होता है, जिसका 
आहार ओर विहार दोनो युक्त होते हे, सदा सज्जनोकी सयत्तिम 
रहता है, और जो शास्त्रज्ञ, कृतज्ञ, दयारु, पापमीरु और जितेद्िय 
होता है। जिस गृहस्थमे इतने गुण हों उसके आदझं गृहस्थ होनेगें 
सन्देह ही क्या है ? यदि ऐसे सद्यृहस्थ होने छूगे तो यही पृथिवी 
स्वर्यंसे भी बढ़कर हो सकती है। किन्तु मनुष्यकी भोगलिप्सा और 
स्वार्थपरक वृत्तियाँ इतनी प्रवल होती जाती हे कि वह अपने इत सभी 
सदगुणोको भुछा वेठा हे और उत्तका आराध्य केवल काम और अर्थ 
हह गया है। यदि वह धर्माचरण भी करता है तो उसीकी पूर्तिके लिये 
; जा हैं। ने उसे न्यायका विचार है और न अन्यायका । न उसे 
। मे प्रेम है हक पापस भय। वह इन्द्रियोका दास बना हुआ हैं 
,अ रे उसीकी तुप्टिके छिये सब कुछ करना रहता है, अस्तु, 

जन गृहेस्थक आठ सूल गण होते हँ--भहिंसा, अहिंसा, सर तय 
पद्म जोर अपरियहका एक्देश पालन तथा मांस, अब ओर 388 
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का सववेथा त्याग । मूल जडकों कहते हे---ये आगे बढनेके लिये जडरू 
हैँ इसलिये इन्हे मुलगुण कहते हैं। इनके बिना कोई जन श्रावक वर 


कहा जा सकता । 
१. अहिसाणुत्रत 


जनसिद्धातमें जीव दो प्रकारके बतलाये है स्थावर और तच्रस 
जो जीव चलते फिरते हे जेसे मनुष्य, पशु, चीटी, छठ, जूं व्गरह 
उन्हें बस कहते हे । और जो जीव पृथ्वीरूप हे, जलरूप हे, अग्निरू 
है, वायुरूप हे और वन्तस्पतिरूप हे उन्हें स्थावर कहते हे । गृहरू 
स्थावर जीवोकी हिंसासे तो बच ही नही सकता, उसे अपने जीकः 
निर्वाहके लिये इन सब वस्तुओकी आवश्यकता होती है। हाँ,8 वा 
उनके प्रति भी रखता है, जेसा आगे बतलाया गया है । अब रह जा? 
है चस । चसोंकी हिंसा चार प्रकारकी होती है सकल्पी, आरम्भीं 
उद्योगी और विरोधी । इनसेसे वह कंवछ सकलपी हिंसाका ए4॥९ 
करता हैं । इनका विशेष विवेचन पहले अहिसा' के प्रकरणमें कः 
दिया गया है। शास्त्रकारोने लिखा हं-- । 
/इत्यनारम्भजा जद्याद्‌ हिंसामारम्भणा प्रति। 
व्यर्थस्थावरहिंसावद्यतनामावहेदू गृही ॥१०॥“-सागारधर्मा० , 
अर्थात्‌-आरम्भक सिवा अन्य कार्योमे होनेवाली हिसाको गृहर' 
छोड़ दें और खेती आदि आरम्भोमे होनेवाली हिसाको व्यर्थ 
स्थावर हिसाकी तरह यथाशक्ति बचानेका प्रयत्व करे। पु 
आर्म्भमें होनेवाली हिसाके सिवा दिलबहुछावके लिये, <4« 
लिये, चमड़ेके सामान जूते वगेरह बनानेके लिये और घममके लिये ज 
पशुहत्या की जाती है वह सब छोड देवा चाहिये। और जीवित. _ '५ 
भारकर उनके ताजे और मुलायम चमड़ेसे जो चीजें बनाई जाती 
उनका भी व्यवहार नही करना चाहिये, क्योकि इससे उन्तके वपव 
प्रोत्साहन मिलता हैं । चूँकि जो गृहस्थ जीवन विताता है उसक 
निर्वाह बिना किसी उद्योग धन्धेके चल वही सकता, इसलिये आरफऊ्भ 
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हसा तो एक गृहस्थके लिये अपरिहाय है, किन्तु गृहस्थको ऐप 
द्योग करना चाहिये जिसमें जीवधात कमसे कम हो, और उपना 
) उद्योग करना चाहिये जितनेसे उसका निर्वाह बखूबी हो सकता हे, 
योंकि जो गृहस्थ थोड़े आरम्भ और थोड़ी परिग्रहमे सत्तुष्ठ रहता 
, वही अहिसा अपृब्र॒तकों पाछ सकता ह। जिसे रातदिव धनकी 
चन्ता सताती रहती है, जो रात दिन नये नये कछ कारखाने लोलकर 
नस॑#ह करनेमे तत्पर रहता हू और अपने कर्मचारियों और नौकरोंको 
से कम देंकर उनसे अधिकसे अधिक काम कराता है, न्याय और 
उत्यायका कतई विचार वही करता, वह क्‍या खाक अहिसाको पाल 
कता है ? अहिंसा सन्‍्तोषीके छिये है, असनन्‍्तोषी कभी अहिसक हो 
मै नहीं सकता । गृहस्थका यह कतंव्य बतलाया है कि वह अपन 
शश्रितों और यथाश्वक्ति अवाधितोको भी पहले भोजन कराकर तवे 
वय॑ भोजन करें। जो सन्तोषी होगा वही ऐसा कर सकता हूँ । 
उसन्तोषी तो पहले अपना पेट ही नही, किन्तु अपने भप्डारको भरनेकी 
झन्ता करेगा, उसकी दृष्टिमे तो आश्रितोकी चिन्ता करना ही वेकार 
£। वह समझता हें कि मेने मोलभाव करके उन्हें रखा है, हर महीने 
उन्हें उसके अवृसार वेतव दें दिया जाता है। उतनमें उतका ओर उत्ेके 
तलवच्चोंका पेट भरे या न भरे। इतलेमे यदि वे काम नहीं करता 
बहते हों तो व करें हम दूसरे आदमी रख लेगे। वाजारमें आदमियोंकी 
ठमी नही है। ऐसे विचारवाला मनुष्य कोरा व्यापारी है किन्तु बहिसके 
त्ापारी नहीं हे। अहिसक व्यापारी तो वह है जो अपनी ही तरह 
एपने आश्रितोंकी भी चिन्ता करता है और उनके ऊपर जोर जुल्म 
६ करके उन्हें समयपर भरपेट भोजन देता है और उत्तना ही काम छेता 
; जितना वे कर सकते हों। यह बात अपने आश्रित मनुष्यों और पञुनी 
शेनोंके सम्बन्धमे समानरूपसे छाग होती है। जैन शास्त्रकारोंने अहिसा 
[पूत्रतके पाँच दोष वतलाये हे और उनसे बचते रहनेकी ताकोद की 
;। वे दोष इस प्रकार है-- 


६ ६, बुरेइयादेंसे मनुष्य और पश्ुओंको रस्सी वर वाधना। 
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नौकर चाकरोको तो गुस्सेमे आकर मालिक छोय बंधवा डालते है 
किन्तु पालतू पशु तो विता बाँधे रह नही सकते । इसलिये उनको इर 
तरहसे बाँधना चाहिये कि यदि कभी घरमे आग छग जाये तो वे बन्धर 
छुडाकर भाग सके । 

२. क्रता पूर्वक डण्डे या कोडेसे पीटवा । 

३. निर्देय होकर हाथ, पर, कान, नाक वगेरहका काट डालना 
किन्तु यदि किसी पशु या मनुष्यके शरीरका कोई अवयव सड़ गया हूं 
या शरीरमे फोडा हो गया हो तो उसके काटने या चीरनेमे कोई दो 
नही है । 

४. गस्‍्सेमे आकर या लोभसे मनुष्य या पश्ुके ऊपर उस 
वक्तिसे ज्यादा बोझा लादना या शक्तिस अधिक काम छेता। श्रावक” 
चाहिये कि मनुष्य जितना वोझा स्वय उठाकर ले जा सके और उता 
कर नीचे रख सके उतना ही बोझा उससे उठवाये और रखवाये , 
इसी तरह चौपाया जितना बोझा छादकर अच्छी तरह चल सके उतन, 
ही उसपर छादे। उसमे भी समयका ध्याव अवश्य रखे । उचित समः 
तक ही उनसे काम लेना चाहिये | यदि श्रावक खेती करता हो तो हर 
और गाडी वर्गरहमें बेलोको समयसे जोतें और समयसे खोल दे 
शक्तिसे अधिक काम लेना भी हिंसा ही है । न्‍ 

५. भूख प्याससे पीडित प्राणी मर भी जाता हूँ इसछि 
खाना किसीका भी न रोकना चाहिये। यदि किसीने अपराध किया £ 
तो उसे डाटनेके लिये मूँहसे यह चाहे कह दे कि आज तुझे भोजन नह 
मिलेगा, किन्तु भोजनका समय आनेपर तो नियमसे दूसरोको खिलाक 
ही स्वयं खाना चाहिये। हाँ, यदि कोई अपना आश्रित बीमार हो < 
उसने स्वय ही उपवास किया हो तो कत दूसरी हैं । अत. श्रावकको इ 

बातका वराबर ध्यान रखना चाहिये कि अहिसाब्नतम दोष न आने पाये 


यदि अहिसाब्रती श्रावक अपने आश्रितोंके साथ ऐसा प्रेमम 
व्यवहार रखे तो उसे इससे आशिक दृष्टिसे भी लाभ ही रहेगा, क्यों 
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उसर्मिमय व्यवहारस कर्मचारीगण उसके कामको अपना समझकर दिल 
झयोगिकर काम करेंगे और उसके हानि-छाभको अपना हावि-ठाम 
| उनेगे । इस तरहसे अहिसामूलक व्यवहार स्वार्थ और परमार्थ दोनों 
यो दृष्टिसे छासदायक है । यदि जमीदार और मिलमालिक अपने 
बाश्रित किसानो और मजदूरोंके साथ ऐसा ही प्रेममय व्यवहार करते 
ब॒नीते तो आज उन दोनोके बीचमे जो खीचातानी चलती रहती हूं वह 
[कातना कटुरूप घारण न करती और न जमीदारी और कल कारखानोपर 
मारकारी नियत्रणकी वात ही पंदा होती । अस्तु । 


के रातिभोजन मौर जल्यालन 
गा अहिसावती श्रावकको रातमे भोजन वही करना चाहिये और 
: ली भी कपड़ेसे छानकर काममे लेना चाहिये। रातमें भोजन करनेके 
गा समाचारपत्रोमे प्रकट होते रहते हे 
वर रिणाम प्राय समाचासपत्रोमे प्रकट होते रहते हे। कही चायकी 
रस टलीमें छिपकलीके चुर जानेके कारण चाय पीनेवाले मनुष्योंका मरण 
आता है, कमी किसी दावतमे पकते हुए वरतनमे साँप 
| मै जानेके कारण मनुष्योंका मरण सुतनेमें आता है । प्रतिवर्ष इस 
इन ऐेंकी दो चार घटनाएं घटती रहती हे, मगर फिर भी मनुष्योंकी आँखें 
ता खुलती । भोजन हमेशा दिनके प्रकाशमें ही देख भालकर करना 
हिये। राजत्रिमे तेजसे तेज प्रकाशका प्रवन्ध होनेपर भी एक तो उतना 
>म्रष्ट दिखलाई नही देता, जितना दिनमे दिखलाई देता है । दूसरे, 
आरके प्रकाशमें जो जीव जन्तु इधर उधर जा छिपते हे, रात्रि होते ही 
सब अपने अपने खाद्यकी खोजमे निकल पडते है, कृत्रिम प्रकाश 
रोक नही सकता, वल्कि अधिक तेज प्रकाशसे पते वगरह और 
का अधिक आते है । खानेवाछा भोजन करता जाता है और पतगे 
मोगरह ठप ठप गिरते रहते हे। राजिको हलवाईकी दुकानपर जाकर 
प्ले । नीचे भट्टीपर दूधकी कडाही चढी होती है और ऊपर विजलीके 
ज्वपर पते मंडरातें रहते हें और कड़ाहीमे गिर गिरकर पीनेवालोके 
लिये छाईका रूच्छा वनानेका काम करते रहते हे। पास ही छिपकली 
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उनके शिकारके लिये लपकती रहती है, जो कभी-कभी दूधमे भी जा 
पड़ती हैं। एक बार इसी तरहके दूधको जमा दिया गया । सुबहको) 
जिसने उस दूधक दहीकी छस्सी पी उसीकी हालत खराब हो गईं । 
पीछे दहीके कुंडम नीचे छिपकली मरी हुई पाइ गई । यदि भोजनमें;। 
जूँ खा ली जाये तो जलोदर रोग हो जाता हैँ और मकडी खा छी जाये 
तो कुप्ठ हो जाता हैं। तथा वंद्यकशास्त्रके अनुसार भी भोजन करनेके 
तीन घढठके पश्चात्‌ जब खाये हुए भोजनका परिपाक होने छूगे तब 
जय्यापर सोनेका विधान है । जो लोग रात्रिमे भोजन करते हें, 
वें प्राय. भोजन करके पड़ रहते हे ओर विषयभोगमे छग जाते हे । 
इससे स्वास्थ्यकी बडी हानि होती हे । अत. नीरोगताकी दप्टिसे भी 
दिनमें ही भोजन करना हितकर है । 


इसी तरह पानी भी हमेशा छानकर ही काममे छाना चाहिये । 
विना छने पानीमे यदि कीडे हों तो वे पेटमे जाकर अनेक सक्रामक रोग 
पैदा करते हे । जब हेजा वर्गरह फंलछा होता हैं तब पानीको पकाकरः 
पीनेकी सलाह दी जाती है। वास्तवमें पका हुआ पानी कभी भी विकार। 
नहीं करता । जेन साधु पका पानी ही काममे छाते हे । किन्तु जैन 
गृहस्थोंको पके पानीका तो नियम नहीं कराया जाता, किन्तु छते, 
पानोका नियम कराया जाता हैं। अनछते पानीसे छना पानी साफ होता 
है और उतने पानीसे पका पानी शुद्ध होता हे । आजकल तो जगह। 
जगह नल लगे हुए है । किन्तु नलोंका पानी भी छावकर ही काममे , 
लेना चाहिये, क्योकि नलोंके पानीमे भी जय मिट्टी वगेरह मिली 
आती है, जो कपड़ेपर जम जाती हैं। एक बार तो एक साँपका वच्चा, 
कहीसे चलमे आ गया था। अत. चाहें नलका पानी हो या कुएका हो 
या नदीका हो, सवको छानकर ही काममे लेना चाहिये । इससे हम 
अनेक रोगों और कष्टोंसे वच जाते हैं । एक वार समाचारपत्रमे 
मुरादाबाद जिलेकी एक घटना प्रकाशित हुई थी। एक लड़का रातको 
खाटके नीचे पानी रखकर सो गया। उसमे ठिच्छु गिर गया। अचानक 


री 
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इकेको रातमें प्यास छगी और उसने बिना देखें ही गिलास उठाकर 
हसे लगा लिया। विच्छ उसके मूँहमे चला गया और उसके हलकमे 
चपट कर डक मारने लगा। लड़का तिलमिला उठा। बहुत उपचार 
कया गया मगर विच्छू छुदाया न जा सका । आखिर लडकेने तड़फ 
डफ कर जान दे दी । ऐसी आकृत्मिक दुर्धटनाओसे शिक्षा लेता 
बाहिये और राभिभोजन तथा बिता छते पानीसे बच्चा चाहिये । 
धामिक विपयोग केवल धर्मकी ही मर्यादा नही है, उनमें व्यक्ति और 
समाजका सामूहिक हित भी छिपा हुआ है। 
२. सत्यागुव्रत 
, जो वस्तु जैसी देखी हो या सूती हो, उसको वैसा ही न कहना 
छोकमें असत्य कहलाता है। परन्तु जैनवर्ममे सत्य स्वय कोई स्वत्तन्त्र 
धनरत नही है, किन्तु अहिसाब्रतकी रक्षा करना ही उसका छत्य है । 
बर्शेलिये जेनधमेमें जो वचन दूसरोको कप्ट पहुँचानेके उद्देश्यसे बोला 
जाता है वह सत्य होनेपर भी असत्य कहराता है। जैसे, काने पुर्षको 
काना कहना यद्यपि सत्य हे, किन्तु यदि उससे उस मनुप्यके दिलको 
र॑पोट पहुँचती है, या यदि उसे चोट पहुँचानेके विचारसे काना कहा 
“जाता हे तो वह असत्यमें ही गिदा जायेगा । इसी दृष्टिसे यदि सत्य 
िवोलनेसे किसीके प्राणोपर सकट बन आता हो तो उस अवस्थामे सत्य 
यौरंतरिता भी बुरा कहा जायेगा। किल्तु ऐसे समयमें असत्य वोढकर 
हकिसीके प्राणोकी रक्षा करनेसे यदि उसके जुल्म और अत्याचारोसे 
' कईरोंके प्राणोंपर सकट आनेकी संभावना हो तो उक्त नियममे अपवाद 
बरी हो सकता है, क्योकि यद्यपि व्यक्तिके जीवनकी रक्षा दृष्ट हू, 
ि किन्तु व्यक्तिके जुल्म 332२0 $ रक्षा किसी भी अवस्थामे इष्ट 
के. <गही है। हे त्य परिशोधके लिये व्यक्ति या व्यक्तियोंकी 
#जान ले लेनेकी अपेक्षा उनका सुधार कर देना अति उत्तम है, किन्तु 
हि यदि यह शक्य न हो तो अन्याय और अत्याचारकों सहायता देना 
[7 कमी भी उचित नही है। मगर व्यक्ति सुधर सकता हैं ओर इसबिये 
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उसे अवसर गवश्य देना चाहिये | प्राणरक्षाके लिये असत्य बोलनेके 
मूलमे यही भाव है। 

असत्य वचनको अनेक भेद हैँ, जसे-१-मनृष्यके विषयसे 
झठ वोलना। शादी विवाहके अवसरोंपर विरोधियोके द्वारा इस तरहके 
झठ वोलनेका प्राय. चलन है। विरोधी लोग विवाह न होने देनेके लिये 
किसीकी कन्याको दृषण लगा देते हे, किसी लडकेमे बुराइयाँ वतला 
देते हैं। २-चौपायोंके विषयमे झूठ बोलना। जेसे, थोड़ा दूध देने- 
वाली गायको बहुत दूध दनेवाली वतलना या वहुत दूध देनेवाली गायको 
थोड़ा दूध देनेवाली वतछाना | ३-अचेतन वस्तुओंके विषयमे झूठ 
वोलना। जैसें, दृसरेकी जमीनको अपनी बतलाना या टेक्स वगरहसे 
वचनेके लिये अपनी जमीनको दूसरेकी बतकाना। ४-लाचके लोभसे 
याईर्पा होनेसे किसी सच्ची घटनाक विरुद्ध गवाही देवा। ४-अपने 
पास रखी हुईं किस्तीकी धरोहरक सम्बन्ध असत्य वोलता। ये और 
इस तरह॒के अन्य झूठ वचन गृहस्थकी नही बोलना चाहिये। इनसे 
मनृण्यका विद्वास जाता रहता हू और अनाचारको भी प्रोत्साहन 
मिलता है, तथा जिनके विषयमें झूठ वो गया हैं उन्हें दु ख पहुँचता 
हैं और वे जीवनक बरी वन जाते हे। जो छोग कारबार रुजगारमे 
अधिक झूठ बोलते हे और सच्चा व्यवहार नही रखते, वाजास्मे 


उनकी साख जाती रहती हे। छोग उन्हें झूठा समझने लगते हे और 
उनसे लंन देन तक बन्द कर देते हे 


बहुतसे लोग झूठ वोलनेकी जादत न होनेपर भी कभी कभी ऋषधमें 
आकर झूठ बोल जाते हे, कुछ लोग छोभमें फेंसकर झूंठ बोल जाते 
, हैं, कुछ छोंग पुलिस वगरहके डरसे झूंठ बोल जाते हे और कुछ छोग 
हसी मजाकमे झूंठ बोल जातें हे । अत. सत्यवादीकों क्रोषप, छालच 
और भयसे भी बचना चाहिये और हेंसी मजाकर्के समय तो एकदम 
सावधान रहना चाहिये; क्योकि हँसी सजाकमें झूठ बोलनेसे छाभ 


तो कुछ भी नही होता, उल्दे झगड़ा ठंटा बढ़ जानेका ही भय रहता हैं 
और जादत भी विगड़ती हें । 


३. भचोर्याणुत्रत 

जां मनृष्य चुरानके अमिप्रायसे दूसरेकी एक तृण मात्र वस्‍तुके 
भी ले लेता है या उठाकर दूसरेको दे देवा है वह चोर है, और जो झ 
तरहकी चोरीका त्याग कर देता है वह श्रावक अचीर्याषु 
ब्रती कहा जाता है। किन्तु जो वस्तुएँ सर्वलाधारणके उपयोग लिये 
हैँ, जैसे, पानी मिट्टी वरगेरह, उनको वह बिना किसीसे पूछे ले.सकता 
हैं, इसी तरह जिस कुदुम्बीके घनका उत्तराधिकार उसे प्राप्त है 
यदि वह मर जाये तो उसका घन भी ले सकता है। किन्तु उसकी जीवित 
अवस्थामे उसका घन छीन लेता चोरी ही कहा जायेगा । यदि कभी 
अपनी ही वस्तुमे यह संदेह हो जाये कि ये मेरी है या नहीं ? तो जवतक 
वह सन्देह हर न हो तव तक उस वस्तुकों नहीं अपनाना चाहिये। 

तथा चोरीको बुरा समझकर छोड़ देनेवालोंको चीचे छिखे कार 
भी नही करना चाहियें--- 

१-किसी चोरको स्वयं या दूसरेके द्वारा चोरी करनेकी प्रेरणा 
करना और कराना या उसकी प्रशंसा करता । तथा बची वर्गेरह 
चोरीके औजारोंको वेचना या चोरोको अपनी ओरसे देना । जेसे, 
(तुम बेकार क्यो बेठे हो ? यदि तुम्हारे पास खानेको वही है तो में 
दंता हूँ। यदि तुम्हारे चुराये हुए मालका कोई खरीदार नही ह वो मे 
उसे बेच दूँगा । इस प्रकारक वचनोसे चोरोकों चोरीमे छुगाना भी 
एक तरहसे चोरी ही है। 

२-चबोरीका मार खरीदना । जो लोग ऐसा काम करते हे वे 
समझते हे कि हम तो व्यापार करते है, चोरी नहीं करेते। किन्तु 
चोरीका भाल खरीदनेवाला भी चोर ही समझा जाता है, तभी तो 
ऐसा देन-लेन छिपकर होता है। 

३-वाढ तराजू गज चगेरह कंमंती या बढती रखना। कमतीसे 
तोलकर दूसरोको देता और वढतीसे तोलकर स्वय लेना । 

४-किसी वस्तुमें कम कोमतकी समान वस्तु मिलाकर वेचना। 


ह। 
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जैस, धान्यमें मरा हुआ घान्य, घीमे चर्बी, हीगमें खेर, तेलमे मृत्र, 
खरे सोने चांदीमं मिलावटी सोना चांदी आदि मिलाकर बेचना | 
व्यापारी समझता हूँ कि ऐसा करके में चोरी नही कर रहा हूँ यह तो 
व्यापारकी एक कला हे, किन्तु उसका ऐसा समझना ठीक नही हैं, 
क्योकि इस तरहके व्यवहारसे वह दूसरोंको ठगता है और ऐसा करन! 
निन्‍्दनीय हे । 

५-राज्यमे गडबड उत्पन्न होनेपर वस्तुओंका मूल्य बढ़ा देना, 
जैसा युद्धके जमानेमे किया गया था। या एक राज्यके निवासीका छिप- 
कर दूसरे राज्यमे प्रवेश करना और यहाँका माल वहाँ ले जाना या वहाँका 
माल यहाँ छाना। इसी तरह बेटिकिट यात्रा करना, चुँगी महसूल 
आयकर वगेरह छिपाना , इस तरहके कार्य चोरी ही समझे जाते हे । 
अत इनसे बचना चाहिये । 

ऊपर जो बाते बतलाई गई है यद्यपि वे व्यापारको लेकर ही बतलाई 
गई हे, किन्तु इसका यह मतलूब नही हूँ कि चोरीके काम व्यापारी 
ही करते हे और राजा या उसके कर्मचारी नही करते । यदि वे भी 
राज्यमे चोरी करवाएँ, चोरीका मार खरीदे, चोरोसे राँच घुस वसूल 
करें, राजाकी गोरसे वस्तुओकी खरीद होनेपर कमती बढती दे ल, 
और अपने राज्य या देशके विरुद्ध काम करे तो वे भी चोरीके दोषके 
भागीदार कहे जायेंगे । 

वास्तवमें घन मनुष्यका प्राण हैं, अत. जो किसीका घन हरता 
हैँ दह उसके प्राण हरता हैं। यह समझ कर किसीको किसीकी चोरी 


, नही करनी चाहिये। 


रड 


४. ब्रह्मचर्याणुत्नत 
कामवासना एक रोग है जौर उसका प्रतिकार भोग नही हैं । 
भोगसे तो येह रोग और भी अधिक वढतता हूँ । किन्तु जिनके चित्तमे 
यह वात नहीं जमती, या जमनेपर भी जो अपनी कामवासनाकों 
रोकनेमें असम हें उन्हें चाहिये कि वे अपनी विवाहिता पत्तीमे ही 


श्प० जेनघर्म 


सन्तोष रक्खे । इसीका नाम ब्रह्मचर्याणुत्रत हैं । ब्रह्मचर्याणुत्रती 
अपनी पत्नीके सिवा जितनी भी स्त्रियाँ हे, चाहें वे विवाहिता हो, 
अविवाहिता हो बथवा वेश्या हों, उनसे रमण नही करता हैं और 
न दूसरोसे ही ऐसा कराता है। ऐसा न करनेका कारण इज्जत आवरूका 
सवाल नही है, किन्तु इस कामको वह बन्त-करणसे पाप समझता है। 
जो केवल अपनी मान प्रतिष्ठाके भयसे ऐसे कार्योते बचता है, वहाँ 
ऐसे कार्योको बुरा नही समझता और इसलिये जहाँ उसे अपनी मान 
प्रतिष्ठा जानेका भय नही रहता, वहाँ वह ऐस अनाचार कर बेठता 
है। और कर बेठनेपर कभी कभी घोखेमे मानप्रतिष्ठा भी गर्वा देता 
है। किन्तु जो ऐसे कार्योको पाप समझता है वह सदा उनसे बचा रहता 
हैं। इसलिये पाए समझकर ही उनसे बचे रहनेमें हित हे। परस्त्रीगमत 
और वेश्यागमनकी बुराइयाँ सव कोई जानते है, मगर फिर भी मनुष्य 
अपनी वासनापर काबू न रख सकनेके कारण अनाचार कर वेठ्ते हे। 
अनेक युवक छोटे लड़कोंके साथ कुत्सित काम कर बेठते हे बौर अपने 
तथा दूसरोंके जीवनको घुलमे मिला देते है । कुछ हस्तमंथुनके द्वारा 
अपनी कामदासनाको तृप्त करते हे। ये काम तो परस्त्रीगमन और 
वेश्यागमनसे भी अधिक निन्‍्दवीय हे। किन्तु आजकलकी शिक्षाका 
लक्ष इस तरहके अताचारोंको रोकतेकी ओर कतई नही रहा है। 
जविक्षार्थी मपना जीवन कैसे विताता है कोई शिक्षक या प्रवन्धक इधर 
ध्यान नही देता। तव जगह विक्षाकी भी खानापूर्ति की जाने लगी है । 
जो ऐसे अनाचारोमे पड़ जाते है वे अपने और दूसरोके आत्मा और शरीर 
दोनोंका ही घात करते हैं और इसलिये वें किसी भी हिसकते कम नहीं 
हैं। अत- जो अपनी आध्यात्मिक और लौकिक उन्नति करना चाहते 
है और चाहते हे कि समाजमें इस तरहका अनाचार न फले, उन्हें 
कामवासनाका केन्ध केवल अपनी पत्नीको हौ बनाना चाहिये और 
उसके सिवा ससारकी समस्त स्त्रियोंकी अपनी माता वहिन या पुत्री 


समझना चाहिये तथा छोटे छड़कोंकों अपना भाई या पुत्र समझकर 
उन्नत बनाना चाहिये। 
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पत्वीको कामवासचाका केन्द्र बनानेसे कोई यह न सम 
कि एकपत्नीव्रत या विवाह अनियत्रित कामाचारका सर्टिफिकेट है 
बह तो कामरोगको शान्त करनेकी औषधि है। स्तम्भक और उत्तेजव 
औषधियोके द्वारा रोगको बढाकर स्त्रीहपी औषधिका अधिक सेव 
५ बना तो ओऔषधिके साथ अत्याचार करना हु । ऐसे अत्याचारक फल 
स्वरूप ही आजकल विवाहित लडके और लड़कियाँ क्षय रोगसे ग्रस्त 
होकर अकालमें ही कालके गालम चले जाते है । अत अनियंत्रित 
कामाचार भी आध्यात्मिक और शारीरिक स्वास्थ्ययों चौपठ कः 
देता है, इसलिये उससे भी बचना ही चाहिये । 
प्रत्येक सदगृहस्थकों नीचे लिखी बातोसे बचनेकी सलाह दी गई है 
१-दुराचारिणी स्त्रियोसें बचते रहो । २-मुँहसे अश्लीर 
बातें मत वको । ३-शक्ति से अधिक काम सेवन मत करो। ४- 
अप्राकृतिक मेथुत्से बचो । ५-और दृसरोंके वेबाहिक सम्बन्धोव 
झगड़ेमें मत पड़ो । जो बाते पुरुषोंके लिए कही गई हे वे ही स्त्रियोंवे 
लिये भी है । स्त्रियोंको भी पर-पुरुष और अधिक कामाचारसे वचन 
चाहिये, और अपनेकों संयत रखनेकी चेष्ठा करना चाहिये । 


५, परिग्रह परिमाणब्रत 

स्त्री, पुत्र, घर, सोना आदि बस्तुओंमें ये मेरी है इस तरहका 

जो ममत्व रहता है, उस ममत्व परिणामको परिग्रह कहते हे । और 
ममत्वको घटाकर उन वस्तुओक घटानेकों परिग्रह परिमाणकब्रत कहते 
हे। लोकमें तो रुपया पेसा जमीन जायदाद ही परिग्रह कहलाता है । 
* किन्तु वास्तवमे तो मनुष्यका ममत्वभाव परिग्रह हें। इन बाहिरी 
चीजोंको तो उस ममत्वका कारण होनेसे परिग्रह कहा जाता है। यदि 
बाहिरी चीजोंको ही परिग्रह मात्रा जायेगा तो जिन असंख्य लोगोंके 
पास कुछ भी नही, किन्तु उनके चित्तमें वड़ी-बडी आकांक्षाएँ हे वे 
सब अपरिसप्रही कहलायेगे। किन्तु वात ऐसी नही है। सच्चा अपरि- 
ग्रही वही है जिसके पास कुछ भी तही हें और न जिसके चित्तमे किसी 
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चीजकी चाह ही है, क्योकि चाह होनपर मनुष्य परिग्रहका संचय 
किये विना नही रह सकता। और सचयकी वृत्ति आनेपर न्याय अत्याय 
और युक्त अयुक्‍्तका विचार नही रहता। फिर तो मनुष्य धवका की 
बन जाता है, वह धनका स्वामी न रहकर उसका दास हो जाता हैं । 
द्रव्य दान करके भी उससे उसका ममत्व नही छटता। उस वह अपने 
पास ही रखना चाहता है। उसे भय रहता है कि उसके दिये हुये द्रव्यको 
कोई हडप न जाये । वह चाहता है कि उससे उसकी खूब कीति हो. 
लोग उसका गृणगान करें, उसके दोषोपर परदा डाल दिया जाये, 
अखवारोंमे उसकी खब वडाई छापी जाये । यह सब ममत्वभावका 
ही फल है। उससे छुटकारा मिले विना परिग्रहस छुटकारा नही मिल 
सकता | देखा जाता हे कि जब तक हम किसी वस्तुको अपनी नहीं 
समझते तब तक उसके भले बुरेस न हमे प्रसन्नता होती हें और न रंज । 
किन्तु ज्योंही किसी वस्तु्में यह हमारी हे” ऐसी भावना हो जाती है 
त्योही मनुष्य उसकी चिन्तामें पड़ जाता ह | इसलिये ममत्व ही परिः 
ग्रह हें। उसके कम किये विना परियग्रहरूपी पापसे छुटकारा नही 
मिल सकता । 


जैसे रुपया वरगरह वाहय परिय्रह हे वंसे ही काम, क्रोध, मद, 
मोह आदि भाव अभ्यन्तर परिग्रह हे । वाहब परिग्रहके समान ही 
"इन आत्तर परिग्रहोकों भी घटाना चाहिये। परिग्रहको घटानेका एक 
ही उपाय हैं कि मनुष्य अपनी आवश्यकताओंको ध्यानमे रखकर 
ररुपया पेसा जमीन जायदाद वगरह सभी वस्तुओंकी एक मर्यादा दियत 
कर ले कि इससे ज्यादा में अपने पास नही रखूंगा। ऐसा करनेसे उसके 
| पास अनावश्यक द्रव्यका संग्रह भी नहीं हो सकेगा, और आवश्य- 
४ कताके अनुसार द्रव्य उसके पास होनेसे स्वयं उसे भी कोई कप्ट न होगा। 
हँसाथ ही साथ वह बहुत सी व्यर्थंकी हाय हायसे भी वच जायेगा और 
अपना जीवन सूख और सन्तोपक साथ व्यतीत कर सकेगा । आज 
5 जो आथिक विपमता फैली हुईं हैं उसका कारण मनृप्यकी 


ँ 


चारित्र श्परे 


अनावश्यक सचयवृत्ति ही हे । यदि सभी मनुष्य अपनी अपनी आव 
श्यकतार्क अनुसार ही वस्तुओंका सचय करें और अनावश्यक संग्रहको 
समाजके उन दूसरे व्यक्तियोंको सौप दे जिनकों उसकी आवश्यकता है 
तो आज दुनियामें जितनी अशान्ति मची हुईं है उतनी न रहें और 
सम्पत्तिक बंटवारेका जो प्रइन आज दुनियाक सामने उपस्थित है, वह 
विना किसी कानूनके स्वय ही बहुत कुछ अशोमे हल हो जाये। 

दुनियाकी अनियत्रित इच्छाको लक्ष्य करके जेनाचार्य श्री गुणभद्र 
स्वामीने संसारके प्राणियोको सम्बोधन करते हुए कहा हे--- 


“आशागते: प्रतिप्राणि यस्मिन्‌ विद्वमणुपमम्‌ -। 
कस्य कि कियदायाति वृथा वो विषयषिता॥३६॥” आत्मानु०। 


प्रत्येक प्राणीमे आशाका इतना बडा गढा हैँ जिसमे यह विदुव 
मणुके बरावर है । ऐसी स्थितिमे यदि इस विद्वका बेंटवारा किया 
जाये तो किसके हिस्सेमे कितता आयेगा ? अत ससारके तष्णाल 
प्राणियों ! तुम्हारी विपयोकी चाह व्यय ही हे। 
अत प्रत्येक श्रावकको विद्वकी सम्पत्ति और उसकी चाहमें 
तडपनेवाले असंख्य प्राणियोंका विचार करके घनकी तृष्णासे विरत 
ही रहना चाहिये, क्योकि न्‍्यायकी कमाईसे मनुष्य जीवन निर्वाह 
कर सकता हे किस्तु धनका अठूट भण्डार एकत्र नही कर सकता | 
अटूट भण्डार तो पापकी कमाईसे ही भरता है, जंसा कि उन्ही गणभद्रा- 
चार्यने कहा है-- 
शुद्धनेविव्ध्ते सतामपि न सम्पदः। 
न हि स्वच्छाम्बभि पूर्णाः कदाचिदपि सिधव. ॥४४॥” आत्मान॒०। 
सज्जनोंकी भी सम्पत्ति शुद्ध व्यायोपाजित घनसे नहीं बढती । 
क्या कभी नदियोंको स्वच्छ जलसे परिपूर्ण देखा गया है । 
नदियाँ जब भी भरती हे तो वर्षाके गदे पानीसे ही भरती है, 
उसी तरह घनकी वृद्धि भी न्‍्यायकी कमाईसे नही होती । अत- भा: 
इयक घंनका परिमाण करके मनुष्यको अन्यायकी कमाईसे 4चन। 
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. चाहिये। इससे वह स्वयं सुखी रहेगा और दूसरे छोग भी उसके दूं सके 
क्रारण नही बनेंगे। 
इस ब्रतके भी पाँच दोष है, जिनसे बचना चाहिये। १--छोभमें 
प्राकर मनुष्य और पशुभोत्ते शक्तिसे अधिक काम लेता । २--पत्य 
वगेरह आगे खूब मुनाफा देगा इस लोससे धान्यादिकका अधिक संग्रह 
करना, जैसा युद्धकालमे किया गया था। ३--इस तरहके घान्य-सग्रहको 
थोड़े छाभसे वच देनेपर या धान्यका संग्रह ही न करनपर या दूसरोंको 
घान्य-सग्रहसे अधिक छोभ होता हुआ देखकर खेदखिन्न होता | ४-- 
पर्याप्त छाभ उठानेपर भी उससे अधिक छाभकों इच्छा करना। 


४५--और अधिक छाभ होता हुआ देखकर धनादिककी की हुईं मर्यादाकी 
बढा लेना । 


श्रावकर्के भेद 

श्रावकके तीन भेद हे--पाक्षिक, नेष्ठिक और साधक | जो 
एक देशसे हिसाका त्याग करके श्रावक धर्मको स्वीकार करता हू उस 
पाक्षिक श्रावक कहते हे। जो निरतिचार श्रावक धर्मका पालत करता 
है उसे नेष्ठिक श्रावक कहते हे । और जो देशचारित्रको पूर्ण करके 
अपनी आत्माकी साधनामें लोन हो जाता है, उसे साधक श्रावक कहंते 
हैं। अर्थात्‌ प्रारम्भिक दशाका ताम पाक्षिक हूं, मध्यदशाका नाम 
नेष्ठिक हें और पृर्णदशाका नाम साधक हे । इस तंरह अवस्था भेदस 


श्रावकर्के तीन भेद किये गये हे । इनका विशेष परिचय नीचे दिया 
जाता हे । 


पाक्षिक श्रावक 


पाक्षिक श्रावक पहले कहें गये आठ मूल गुणोका पालन करता हूं | 
उत्तरकालमें आठ मूल गृणोमें पाँच अणुद्नतत के स्थानमें पाँच क्षीरिफलो- 
“को लिया गया है! जिस वृक्षमेसे दृध तिकलता हे उसे क्षीखिृक्ष व 
२ उदुम्बर कहते है। उद्म्बर फछोंम जन्तु पाये जाते है। इसीसे अमर- 
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कोषमें उदुस्बरका एक ताम जन्तुफल भी हैं और एक नाम हेमदुग्घक 
हैं, क्योकि उसमेंसे निकलनेवाले दूधका रग पीलेपनको लिये हुए होत! 
है। पीपल, वट, पिलखन, गुलर और काक उदुम्बरी इन पाँच प्रकारके 
वक्षोके फलोंको नहीं खाना चाहिये, क्योकि इनमें साक्षात्‌ जन्तु पार, 
जाते हे। पेड़से गिरते ही गूलरके फूट जाज़ेपर उसमेसे उडते हुए जन्तुओो 
को हमने स्वय देखा है । अत ऐसे फछोकों नहीं खाना चाहिये तथा 
मद्य, मास और मधुसे बचना चाहिये । प्रत्येक पाक्षिककों इतना ते 
कमसे कम करना ही चाहिये । लिखा हं--- 
“पिप्पलोदुम्बरप्लक्षवटफल्गुफलान्यदन्‌ । 
हन्त्याद्रणि त्रसान्‌ शुष्काण्यपि स्व रागयोगत ॥ १३ ॥--सागारघर्मा० | 
पीपल, गूलर, पिलखन, बट और काक उदुम्बरीके हरे फलोक, 
जो खाता है वह तरस अर्थात्‌ चलते फिरते हुए जन्तुबोका घात करता है 
वयोकि उन फलोके अन्दर ऐसे जन्तु पाये जाते है। और जो उन्हें सुख! 
कर खाता है, वह उत्तमें अत्ति आसक्ति होनेके कारण अपनी आत््माम्,, 
घात करता है। है 


अत प्राथमिक श्रावकको इस तरहके फल नही खाना चाहिये 
तथा रातको भोजन नहीं करना चाहिये और सदा पानीको छानक, 
काममे छान चाहिये | हिंसा, झूठ, चोरी, अन्नह्म और परिसग्रह 
छोडनेका यथाशक्ति अभ्यास करना चाहिये | तथा जुआ, वेश्य। 
शिकार, परस्त्री वगेरह व्यसनोस भी वचते रहनेका ध्यान रखर- 
चाहिये । प्रतिदिन जिन मन्दिरमें जाकर अहुन्तदेवकी पूजा कर 
चाहिये, गुरुओकी सेवा करनी चाहिये, सुपा्रोको दान देना चाहिये 
तथा अन्य भी जो घामिक छत्य हे, तथा लोकमे रुयाति करानेव” 
कार्य है, उन्हें करते रहना चाहिये । जैसे, दीन और अनाथोके पि 
भोजनशाला और ओषधालयोंकी व्यवस्था करना चाहिये, अप 
पुत्र गौर पुत्रीको योग्य बनाकर सुपात्रके साथ उनका सम्बन्ध कर 
चाहिये। आदि, 
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नेष्ठिक श्रावक 

नैप्ठिक श्रावकके ११ दर्जे है। ये दर्जे इस कमसे रखे गये है कि 
नपर धीरे-धीरे चढ करके कोई भी श्रावक अपनी आध्यात्मिक उन्नति 
रता हुआ अपने जीवलके अन्तिम लक्ष तक पहुँच सकता है । इन 
१ दर्जोका, जिन्हें जेनसिद्धान्तमे ११ प्रतिमाएं कहते हैं, सक्षिप्त 
ववेचन इस प्रकार है-- 

१ दर्शनिक--पाक्षिक श्रावकका जो आचार पहले वतलाया 
, उसके पालम करनेसे जिसका श्रद्धान दृढ़ गौर विशुद्ध हो गया है, 
सारके कारण भोगोते जो विरक्त हो चला है अर्थात्‌ इष्ट विषयोका 
वन करते हुए भी उनमे जिसकी आसकित नही हैँ, जिसका चित्त 
[0 पाँच परमेप्ठियोके चरणोमे छीन रहता है,ज़ो आठ मूल गुणोमे कोई 
) दोष नही छगाता और आगेके गुणोको प्राप्त करनेके लिये उत्सुक 
इता हैँ तथा भरण पोषणक्े लिये न्याय्य तरीकोसे आजीविका करता 

उस श्रावककों दर्णनिक कहते हे । दर्शनिक श्रावक मद्य, साँस 
पैरहका न केवल सेवन नही करता, किन्तु न उनका व्यापार वर्यरह 
य करता है न दूसरोसे कराता है और न ऐसे कामोंमें किसीको अपनी 
म्मत्ति ही देता हे। जो स्त्री पुछष शराव वर्गरह पीते हे उनके साथ 
पैन पान आदि व्यवहार भी नही रखता, क्योकि ऐसा करनेसे मच 
पैरहके सेवनका प्रसंग उपस्थित हो सकता है । चमड़ेके पात्रमे रखा 
भा घी, तेल या पानी काममें नही छाता। जिस भोजनपर फुई आ 
ती हू, या स्वाद विगड़ जाता है उसे नही खाता। जिस फल या साथ 
जीसे वह परिचित नही है उसे नही खाता । सूर्योदय होतेके एक 
'तें बादसे सूर्यास्त होनेके एक मुहूर्त पहले तक ही अपना खान पान 
'ता है। पानीको शुद्ध साफ वस्त्रसे छानकर ही काममें छाता हैं । 
सा नही खेलता और न सद्टेवाजी ही करता है। वेश्याका सेवन तो 
द रहा, उससे किसी भी तरहका सम्बन्ध नही रखता, न वेश्यावाटों- 
इं सैर ही करता है। मुकदमा वगेरह छडाकर किसीका द्रव्य या जाय- 
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दाद हड़प करनेकी कोशिश नहीं करता । शिकार खेलना तो दू 
रहा, चित्र वगेरहमें अंकित जीव जन्तुओका भी छेंदन भेंदल नहं 
करता। परस्त्रीस रमण करना तो दूर रहा, कन्याके माता पिताव 
जआाज्ञाके बिना किसी कव्यासे विवाह भी नही करता । जिस कामक 
बुरा समझ कर स्वयं छोड़ देता है, दूसरोंसे भी उसे नहीं कराता 
संकल्पी हिंसाका त्याग कर देता हैं । और उतना हो आरम्म-झर्षि 
वगरह करता है जितना स्वयं कर सकता हूँ । क्योकि दूसरोस करानेर 
व्यवहारमे वह अहिसकपना नही रह सकता, जिसका उसने ज्नत लिए 
है। अपती पत्नीसे भी उतना ही सोग करता है, जितना करना शरी' 
ओऔर मनके संतापकी शान्तिक लिये आवश्यक है, तथा उसका उद्देहः 
कवल सन्‍्तानोत्पादन ही होता है । सन्तान होनेपर उसे योग्य कौ 
सदाचारी बनानेका पूरा प्रयत्त करता है, क्योकि योग्य सन्तानद 
होने पर ही अपनी वद्धावस्थामें उस पर घरवारका भार सौपक' 
गहस्थ आत्मोन्नतिके मार्गमे छण सकता है । ये सब द्शनिक श्रावकः 
कतंव्य हे । 

२ ब्रतिक--जिसका सम्यग्दगन और पहले कहें गये आट 
मूलगुण परिपूर्ण होते हे तथा जो मायाचारसे या आगामी कार 
विषय सुखके ओर भी अधिक प्राप्त होनेकी अभिछाषासे ब्रतोंका पाल" 
नही करता, वल्कि राग और द्वेषपर विजय पाकर साम्यभाव प्राए 
करनेकी इच्छासे ब्रतोका पारून करता हे उसे ब्रतिक श्रावक कहते हे 
ब्रतिक श्रावक पहले बतलाये पाँच अणद्रतोंका निर्दोष पालन करर 
है और उन्हें बढानेके लिये नीचे लिखे सात श्ीलोंका भी पालन करर 
है। वे सात शील इस प्रकार हे---१-दिग्द्रत, २-देशन्नत, इ-अनश 
उण्डविरत्ति, ४-सामयिक, ५-प्रोषधोपवास, ६-परिभोग ७4 । 
परिमाण और ७-अतिथिसविभाग | 

१---उसे जीवन भरके लिये अपने आते जाने और लेन दे 
करनेके क्षेत्रकी मर्यादा कर लेनी चाहिये कि इस स्थान तक ही 


अनिल 
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पना सम्बन्ध रखूंगा, उसके बाहरसे खूब छाभ होनेपर भी कमी 
'ईं व्यापार नही करूँगा । ऐसा नियम कर लेनेसे मनुष्यकी तृष्णाका 
(तर सीमित हो जाता हे और विदेशी व्यापारका नियमन होनेसे देशकी 
सत्तिका विदेश जाना भी ढक जाता है। 

< २-जीवन भरके लिये ली हुईं मर्यादाक भीतर भी अपनी 


्च 
नरयकता और यातायातको दृष्टिमें रखकर कुछ समयके लिये भी 
 कत क्षेत्रकी मर्यादा छेते रहना चाहिये, कि में इतने समय तक अमुक 
स॒क स्थान तक ही अपना आना जाना रखूँगा व लेन-देन आदि करूँगा 
व ३े--विना प्रयोजनक दूसरे प्राणियोको पीड़ा देनेवछा कोई भी 
मे नही करना चाहिये। ऐसे काम सक्षेपम पाँच भागोंसे वाँटे गये है- 
[पोपदेण, हिसादान, दु श्रुति, अपध्यान और प्रमादचर्या । जो लोग 
पैसा बगेरहसे आजीविका करते हो उन्हे हिसा वगेरहका उपदेश नही 
77 चाहिये। जैसे, व्याधको यह नहीं वतछाना चाहिये कि अमुक 
उनपर मृग वगेरह वसते हे । ठग और चोरको यह नहीं वतराना 
हंहिये कि अमुक जगह ठगई और चोरीका अच्छा अवसर है। तथा 
[ हा चार जने वेठकर गपशप करते हों वहाँ भी इस तरहकी चर्चा नहीं 
पशिना चाहिये १। जिन चीजोसे दूसरोकी जान ली जा सकती हे, 
[) विष, अस्त्र, शस्त्र आदि हिंसाके साधन दूसरोको नही देना चाहिये २। 
रह पुस्तकों या शास्त्रोके सुनने या पढनेसे मन कलुषित हो, जिनके 
ते ही चित्तमे कामवासना जाग्रत हो, दूसरोंको मार डालनेके 
तींव पैदा हो, घमंड और अहंकारका भाव हृदयमें उत्पन्न हो, ऐसे 
जुस्त्रों और पुस्तकोंको न स्वयं सुनना चाहिये ओर न दूसरोको सुनाना 
तोहिये ३। अमुकका मरण हो जाय, अमुकको जेलखाना हो जाय, 
स्तीकके घर चोरी हो जाये, अमुककी स्त्री हर ली जाये, अमुककी 
आन जायदाद विक जाये, इत्यादि विचार मनमें नही छाना चाहिये ४। 
(ना जरूरतके पृथ्वीका खोदना, पानीका बहाना, आयका जलाना, 
“जीका करना तथा वनस्पतिका काटता आदि काम नही करना चाहिये 
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भू । इन कामोंके करनेंसे अपना कुछ लाभ नही होता, बल्कि उलट 
हानि ही होती है और दूसरोंको व्यथमे कप्ट उठाना पडता है। अइलीः 
चर्चाएँ करना, शरीरसे कुन्सित चेष्टाएँ करना, व्यर्थंकी बकवा 
करना, बिना सोचे समझे ऐसे काम कर डालना जिससे अपना कोई ला 
स हो और दूसरोंको व्यथेम कष्ट उठाना पडे, तथा भोग और उपभोग 
के साधनोंको आवश्यकतासे अधिक संचय कर लेता, ये सब काम एः 
सद्ग॒हस्थको कभी भी नही करने चाहिये । 


४--प्रात. और सन्ध्याकों एकान्त स्थानमें कुछ समयके रि 
हिसा वर्गेरह समस्त पापोस विरत होकर आत्मध्यान करनेका अभ्या 
करना चाहिये । उसमें मत वचन ओर कायको स्थिर करके आह 
और उसके अच्तिम लक्ष्य मोक्षके बारेमे चिन्तन करना चाहिये। थच। 
मन वचन और कायको एकाग्न करना बडा कठिन है, किन्तु अभ्यास, 
सब साध्य है। प्रारम्भमें कुछ कष्ट अनुभव होता है, शरीर निरच_ 
रहना नही चाहता, मन-विद्रोह करता है और मत्र पाठको जल्दी-जल 
बोरूकर समाप्त कर देना चाहता है, फिर भी इनको रोकना चाहिये. 
जब ये सघ जाते हे तो मनृष्यको बड़ी आध्यात्मिक शान्ति मिलती हैं 


४--अत्येक अष्टमी ओर प्रत्येक चतु्देशीके दिन मन, वचन भी 
कायकी स्थिरताको दृढ करनेक लिये चारों प्रकारक आहारको त्याः 
कर उपवास करना चाहिये। उस दिन न कुछ खाना चाहिये और 
कुछ पीना चाहिये। किन्तु जो ऐसा करनेमे असमर्थ हों वें केवछ ऊ 
रू सकते हे । और जो केवल जलपर भी न रह सकते हों, उन्हें के" 
एकबार हल्का सात्विक भोजन करता चाहिये । जो व्यक्ति उपया 
करना चाहे, उन्हे चाहिये कि वे अष्टमी और चतुद्ंशीक पहले दिन < 
हरका भोजन करके उपवासकोी प्रतिज्ञा ले ले । और घर-गृहस्थी 
. काम धाससे अवकाश लेकर एकान्त स्थानमे चले जाये और अपना सर 
आत्मचित्तन और स्वाध्यायमें बितावें | सन्ध्याकों दैनिक कृत्य 
निवटकर पुन अपने उसी काममें कूग जाये । रात्रिकों विश्वाम ५ 
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गैर दिनको इसी तरह वितावें | इस तरह अष्टमी और चतुदंगीका 
देन तथा रात बिताकर दूसरे दिन दोपहरको अभ्यागत अतिथियों- 
हे भोजन कराकर एक बार अनासक्त होकर भोजन करे। उपवाससे 
उतलूव केवल पेटके ही उपवाससे नहीं हे, किन्तु पाँचो इंद्धियोरे 
उपवाससे है। आहार वर्गरहका त्याग करके भी यदि मनुष्यका चित्त 
चों इच्द्रियोके विषयोगे रमता हे, अच्छे अच्छे स्वादिष्ट भोजन, 
[न्दर कामिनी, सुगन्धित द्रव्य और सुन्दर संगीतकी कल्पनामें मस्त 
हहुता ह तो वह उपवास निष्फल है। 
६--भोग और उपभोगक्क साधनोंका कुछ समय या याव- 

जीवनके लिये परिमाण कर लेना चाहिये कि में अमुक वस्तु इतते 
[मयतक इतने परिमाणमें भोगूंगा। ऐसा परिमाण करके उससे अधिक 
स्तुकी चाह नही करना चाहिये। जो वस्तु एकबार ही भोगी जा सकती 
» उसे भोग कहते हे जेसे फूलोंकी माला या भोजन । और जो वस्तु 
सवार भोगी जा सकती हू उसे उपभोग कहते हे, जेसे वस्त्र । इन 
नैनो ही प्रकारकी वस्तुओंका नियम कर लेना चाहिये । नियम कर 
नेसे एक तो गृहस्थकी चित्तवृत्तिका नियमन होता है, हुसरे इससे 
स्तुओका अनावश्यक संचय और अनावश्यक उपयोग रुक जाता है, 
शरीर वस्तुओंकी यदि कमी हो तो दूसरोंको भी उनकी प्राप्ति सुलभ 
जाती हैं। 
जो मनुष्य भोग और उपभोगक साधनोकों कम करके अपनी 
शवश्यकंताओोको घटा लेता हे, आवश्यकताओक घट जानेसे उस 

(मुष्यका खर्चे भी कम हो जाता है। और खर्च कम हो जानेसे उसकी 
रतिकी आवश्यकता भी कम हो जाती है। तथा घनकी आवश्यकता 
मी हो जानेसे उसे न्याय और अन्यायक्ता विचार किये विना धन 
#मानेकी तृष्णा नही सताती | इसीलियें लिखा हस्त 
# . भोगोपभोगकृदनात्‌ शेशीक्षतघनस्पृह । 
[गाय कोट्टपाछादि क्रिया. करा करोति कः॥' सागारधर्मा०। 


हि 
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'भोग और उपभोगको कम कर देंनेंसे जिसकी घनकी तृष्णा कम 
हो गई है, ऐसा कौन आदमी धन छिये पुछित वगेरहकी निर्दगी॥५ 
नौकरी करेगा ।' हि 

अत, भोगोपभोगका परिमाण कर लेनेवाछा आजीविकाके लिये४। 
ऐसा काम नही करता है, जिससे दूसरोको कष्ट पहुँचता हो । उसका 
खान-पान भी बहुत सात्विक, सादा भौर शुद्ध होता है । मच, माँसां 
जोर मधु तो वह खाता ही नही हैँ, किन्तु भोजन भी ऐसा करता है ५ 
जो मादक और देरमे हवम हो सकनेवाला न हो । उसके भोजनम ५ 
शरीरपोपक तत्त्व रहते हे किन्तु स्वास्थ्ययों चौपट कर डालनेवाले 
और इच्धियोंकी विपयतृष्णाकों भडकानेवार्ले उत्तेजक पदार्थ नहीं 
होते । वह प्रकृतिविरद्ध और सयोगविरुद्ध माहारसे सदा बचता है ।९ 
साग-सब्जी खाता है किन्तु ओध वीनकर। जो चीजे जमीनके अन्दर है 

» उगती हैं, जैसे, आलू, गाजर, मूली वर्गरह, उन्हे वही खाता। जेनघर्म-२ 
की दृष्टिसे इस प्रकारकी सब्जियोंमे वहुत जीव वास करते है। तथाह्‌ 
छोकिक दृष्टिनें भो जो साग सब्जी सूरयके प्रकाशमे नही फूलती « दी 
वह सव ठामसिक होती है। वहुतसे रोगोमे डाबंटर' तक ऐसे पदार्थोके 
खानेका निषेध कर देते हैँ । वर्षाकालमें पत्तेकी ग्राक और विना दला , 
हुआ मूँग, उडद वर्गरह घान्य नहीं खाता हैं, क्योकि उस समय उनमे , 
प्राय. कीड़े वर्गरह पड जाते हू । 

' ७--अतिदिन भोजन करनेसे पहले अपने द्वारपर खडें होकर" 

संसारस विख्त सच्चे साधुओंकी प्रतीक्षा करनी चाहिये, और यदि 

» कोई ऐसे साधु महात्मा उस ओरसे निकछे, तो उन्हें आदरक साथ 





१ इन पक्तियोके लेखककों इस वातका स्वय अनुभव हो चका है। एक बार 
खोसीसे पोडित होनेपर मुरादावादके स्व० डा० वनर्जीने चिकित्सा प्रारम्भ कर- 
नेसे पूर्व जमीकन्द खाना छोड देनेका आदेश दिया । जब उनसे कहा गया कि इनका 
खाना तो हमारे धर्म ही वजित है तो वे बडे प्रभावित हुए ।--ले ० 
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रोककर अपने निमित्त वनाये हुए भोजनमेंसे भक्तिपूर्वक भोजत कराना 
चाहिये। पीछे स्वयं भोजन करना चाहिये। पे 

इस तरह शआवकके ये सात जील ब्रत कहलाते है । इनमे 
पहलेके तीन गुणब्त कहे जाते हे, क्योकि उनके पालन करनेसे पहल 
कहे गये पाँच अपुत्रतोमे विणेषता आती है, और पीछे चार शिक्षातरत 
कहलाते है क्योकि उनके करनेसे मुनिधर्म ग्रहण करनेकी शिक्षा मिलती 
है। शिक्षा अर्थात्‌ अभ्यासके लिय जो ब्रत किये जाते हे वे शिक्षात्रत 
कहे जाते है । 

३ सामायिकी--ब्रत प्रतिमाका अभ्यासी जो श्रावक तीनो 
सब्ष्याओोंमे सामायिक करता हूँ और कठिन से कठित कष्ट आ पड़नंपर 
भी अपने ध्यानसे विचलित नही होता-मत्र, वचन और कायकी 
एकाग्रताको स्थिर रखता है उसे सामायिकी या सामायिक प्रतिमावाला 
श्रावक कहते हे । यद्वपि श्रावकर्क लिये ऐसी एकाग्रता अति कष्ट्साध्य 
है किन्तु अभ्याससे सव संभव होता है । इसका उद्देश्य आत्माकी 
शबक्तिको केद्धीभूत करना है। यद्यपि पहले ब्रतोंमेंभी सामायिक करना 
वतलाया है किन्तु वह अभ्यासरूप हें और यह ब्रतरूप है । 

४ प्रोषधोपवासी--पहले प्रत्येक अष्टमी और चतुर्दशीकों उप- 
वास करनेकी विधि वतछाई है, वही यहाँ भी जानना चाहिये। अन्तर 
केवल इतना ही है कि वहाँ अभ्यासरूपसे उपवासका विधान हे 
यहाँ ब्रतरूपसे । 

५ सचित्तविरत--पहलेकी चार प्रतिमाओंका पालन करनें- 
वाला जो दयालु श्रावक हरे साग, सब्जी, फल-फूल वगेरहको नहीं 
खाता है उसे सचित्तविरत कहते हे । असलमे त्यागका उद्देश्य सयमका 
पालन करना हूँ | और संयमके दो रूप हे--एक प्राणिसंयम और 
दूसरा इन्द्रिय-संयम । प्राणियोंकी रक्षा करनेको ग्राणिसयम कहते हे 
और इन्द्रियोंकी दशर्मे करनेको इन्द्रियसयम कहते हे । उत्तम तो यही 
हैं कि प्रत्येक त्यागरमें दोनों सयमोंका पालन हो, किन्तु यदि दोनोंका 
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पाछन न हो सकता हो तो एकका पालन होना भी अच्छा ही है। जेन- ) 
सिद्धान्तमे हरी वनस्पतिकी दो दशाये बतलाई हे एक सप्रतिष्ठित औरू।' 
दूसरी अप्रतिष्ठित । सप्रतिष्ठित दह्यामे प्रत्येक वनस्पतिमें अगणित ' 
जीवोका वास रहता हैँ और इसलिये उसे अनन्तकाय कहते हे और०७। 
अप्रतिष्ठित दशामें उसमे एक ही जीवका वास रहता हें। अत जब-0 
तक कोई वनस्पति सप्रतिष्ठित या अनन्तकाय है तबतक उसका भक्षणा 
नही करना चाहिये, क्योकि उसके भक्षण करनेसे अनन्त जीवोका घात ५ 
होता हैँ । किन्तु जब वही वनस्पति अप्रतिष्ठित हो जाती ह---अर्थात्‌ ५ 
उसमे अनन्तकाय जीवोका वास नहीं रहता तब उसे अचित्त करके 
खाना चाहिये। सचित्तको अवित्त करनेके कई प्रकार हें---उसे 'ुलष।'७ 
लिया जाये, आगपर पका लिया जाये या चाक्‌ वर्गरहसे काट लिया ९ 
जाये। ऐसा करनेसे सचित्त वनस्पति अचित्त हो जाती है। यहाँ यह है 
प्रदन होता है कि सचित्तको अचित्त करके खानेसे क्या लाभ है ? जीव-३ 
रक्षा तो उसमें भी नही होती ? इसका समाघान यह है कि ७/चराको हू 
अचित्त करके खानेसे यद्यपि जीवरक्षा नही होती और इसलिये प्राणि-4 
संथम नहीं पलता तथापि इन्द्रियसयम पलता हैँ, क्योकि सचित्त 
वनस्पति पौष्टिक अतएवं मादक होती है। उसे पका लेने, सुखा लने ; 
या चाकूसे काठनेसे उसका पोषकतत्त्व नष्ठ हो जाता है और इसलिये |, 
उसकी मादकता चली जाती है। अत. खानेक बाद वह इच्द्रियोमे विकार 
पेदा नही करती, किन्तु शरीरकी स्थितिको बनाये रखती है। घामिक , 
दष्टिसे जो भोजन शरीरकी स्थितिको बनाये रखकर इच्द्रियोंमें विकार , 
पृदा नही करता वही भोजन श्रेष्ठ समझा जाता है। इसी दुष्टिसे पाँचवें 
दर्जेका जन श्रावक इन्द्रिय मदकारक सचित्त वनस्पतिक भक्षणका, 
त्याग करता है । 


जनशास्त्रोमे सप्रतिष्ठित और अप्रतिष्ठित वनस्पतिको अनेक 
पहचानें वतलाई हूँ । जेसे, जो वनस्पति--चाहें वह जड़ हो, छारू 
हो, कोपल हो, शाखा हो, पंत्ता हो, फूल हो या फल हो---ठोड़नेपर 
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पटसे समानरुपसे दो टुकडोमें टूट जाती हैँ वह सम्रतिष्ठित है बौर जो 
गोडो कहौसे और टूटती है कहीसे, वह अग्रतिप्ठित है। जिस वनस्पति- 
को छीलनेपर मोटा छिलका उतरता हे वह सप्रतिप्ठित है और जिसका 
छिलका पतला उतरता है वह अप्रतिप्ठित है। जिस वनस्पतिके ऊपरदी 
पारियाँ, या शिराएँ स्पप्टहपसे नहीं निकछी है, या अन्दर फॉँ़े 
अलग अलग नही हुई हे वह सम्रतिप्ठित है और जिसमें फाँके अलग- 
अलग पड गई हे या विराये और घारियाँ स्पष्ट उभर आई हे उत्े 
अप्रतिष्ठित कहते है । 

६ दिवामंथुनविरत--पहलेकी पाँच प्रतिमाओका पालन करने- 
वाला श्रावक जब दिनमे मन, वचन और कायसे स्वीमातके सेवन करने- 
का त्याग कर देता है तव वह दिवामंथुन विरत कहाता है । पहले 
पाँचवी प्रतिमामे इन्द्रिय मदकारक वस्तुओके खान-पानका त्याग 
करके इन्द्रियोको संयत करनेकी चेप्टा की गई है। और छठी प्रतिमारें 
दिनमें कामभोगका त्याग कराकर मनुष्यकी कामभोगकी छालसाको 
रात्रिके ही लिये सीमित कर दिया गया है । कहा जा सकता हैँ कि 
दिनमें मैथुन तो वहुत ही कम लोग करते हे, अत इसका त्याग करानेमें 
कया विशेषता है ? किन्तु मैथुनका मतलब केवल कायिक भोगसे 
ही नही है, परन्तु उस तरहकी वातें करना और मनमें उस तरहके 
विचारोका होना भी मैथुनमें सम्मिलित है | तथा दिनमें मनुष्य 
बहुतसे स्त्री पुरुषोके दृष्टिसिपर्कमें आता है जिन्हें देखकर उसकी काम- 
वासना जाग्रत होनेकी सभावना रहती है । अत दिनमें इस तरहकी 
प्रवृत्तियोसे वचाकर मनुष्यको पूर्ण ब्रह्मचर्यकी ओर छे जाता ही इसका 
लक्ष्य हैं। 

७ ब्ह्मचारी---ऊपर कहे गये संयमक अभ्याससे अपने मनको 
वश्षमें करके जो मत, वचन और कायसे कभी भी किसी स्त्रीका सेवन 
नही करता उसे ब्रह्मचारी कहते हे। पहले छठे दर्जेम दिनमें मेघुनका 
लग कराया हैं, सातवें दर्जे राजिमें भी सदाके लिये मेथुनका त्याग 


चारित श्‌ 


करके ब्रह्मचारी वन जाता है। प्रह्मचयंके छाभ वतछाना सूर्यको ए।५ 
दिखाना है । आत्मिक शक्तिको केन्द्रित करनेके लिये ब्रह्मचर्य ५ 
अपूर्व वस्तु हे। किन्तु होना चाहिये वह ऐच्छिक । बिना ७छछ। 
जबरदस्ती ब्रह्मचय पालवेसे न शारीरिक छाभ होता है और न भाचाक्षन 
क्योकि ब्रह्मचर्यंका मतलूव कंवछ शारीरिक कामभोगसे निवृत्ति , 
नही है, बल्कि पाँचों इन्द्रियोके विपयोसे निवृत्तिका नाम ही ब्रह्म 
है। यदि केवल कार्मेन्द्रियका ही नियत्रण किया गया और अन्य इ।चूव 
को कावूमे न रखा गया तो कामेन्द्रियका नियत्रण भी टूट जायेगा। 


८ आरम्मविरत--पहलेकी सात प्रतिमाओंका पालत फरचेबाछ 
श्रावक जब जीविकाके साधन कृषि, नौकरी या व्यापार वरगेरहके क ९ 
और करानेका त्याग कर देता है तो वह आरम्भविरत कहा जाता हूँ 
ब्रह्मचयं घारण करके अपने कौटुम्विक जीवनको वह पहले ही भर्थादि 
कर देता है । और जव देखता हूँ कि अब मेरे छडके कमानें लायक € 
गये हैँ तो उनको अपना काम धन्धा सौंपकर आप उससे विरतहो ज 6 
है, किन्तु उन्हें सम्मति वर्गरह देता रहता है । 

& परिग्रहविरत--पहलेकी आठ प्रतिमाओोका पालन क 'नेबा७छ 
श्रावक जब अपनी जमीन जायदाद वर्गरहसे अपना स्वत्व छोड देंत” 
हैं तो वह परिग्रहविरत कहा जाता है । आठवी प्रतिमाममें वह अपना 
उद्योग धन्धा पुत्रोके सुपुर् कर देता है मगर सम्पत्ति अपने ही आपका 
रखता है। जब वह देख लेता है कि लडकेने उद्योग धन्धेको भली थति 
समझ लिया है, अब यदि सर्फ्त्ति भी उसके सुधुर्दे कर दी जाये तो वह 
उसका रक्षण कर सकता है, तब वह पञ्चोके सामने अपने पुत्र या दचक 
पुजकों बुलाकर कहता है कि हैं पुप। आजतक हमने इस « हृच्वव्वमका 
पालन किया। अव विरत होकर हम इसे छोडना चाहते 6ै। उसलिये 
तुम हमारा स्वात स्वीकार करो | अपनी आत्माको शुद्ध वरनेके लिये 
इच्छुक पिताका भार सम्हालकर जो उसकी सहायता करता हूँ वही 
पुत्र हैं, और जो ऐसा नही करता, वह पुत्र नही है, श्र हैं। एसलिये 
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रा यह घन, धा्िक स्थान तथा कुटुम्बीजनका भार सम्हाल कर मुझे 
प भारसे मुक्त करो; क्योकि इससे मुक्त हुए बिना कोई भी कल्या- 
र्थी अपना कल्याण नहीं कर सकता । मुमुक्षुजनोके लिये सर्वेस्व 
एगही पथ्य हे ।' 

इस प्रकार सब कुछ पुत्रकों सौंपकर वह गाहंस्थिक उत्तरदायित्वसे 
क्त हो जाता है। किन्तु मुक्त होनेपर भी वह संहसा घर नही छोडता, 
र उदासीन होकर कुछ काल तक घरमें हो रहता है । लड़का यदि 
सी कार्यमे उससे सलाह माँगता है तो उचित सम्मति दे देता है । 

१० अनुमतिविरत--पहलेकी नो प्रतिमाओमे अभ्यस्त हुआ 
प्वक जब देख लेता हें कि अब लडका बिना मेरी सलाहके भी सब 
गम सम्हाल सकता है तो छेन देन, खेती, वनिज और विवाह आदि 
पैकिक कार्योमे अनुमति देना वन्‍्द कर देता है, तब वह अनुमतिविरत 
हा जाता है। अब वह घरमे न रहकर मन्दिर वर्ग रहमे रहने ऊूगता 

और अपना समय स्वाध्यायम विताता हे ! तथा मध्याह्रकालको 
पमायिक करनेके बाद आमत्रण मिलनेपर अपने या दूसरोके घर भोजत 
र आता है । भोजनमे वह अपनी कोई रुचि नहीं रखता । अपने 
ते नियमके अनुसार जो मिलता हैँ खा लेता हे और यही विचारता 
कि गरीरकी स्थितिके लिये भोजनकी आवश्यकता है, और शरीरको 
ताये रखना घमंसेवनके लिये आवद्यक है । 

कुछ दिन इसी तरह विताकर जब वह देख लेता हैँ कि अब में 
(र छोड़ सकता हूँ तो अपने गुरुजनों, वन्धु-बाँववों और पुत्र वगेरहसे 
छकर घर छोड़ दंता है । 

_१६ उद्दिष्टविरत---यह अन्तिम उत्कृष्ट श्रावक अपने उद्देश्यसे 
नाये गये आहारको ग्रहण नही करता, इसलिये इसे उद्दिप्टविरत 
ते हे । इसके दो भेद होते हे । पहला भेदवाला उत्कृष्ट श्रावक 
पफेंद छूगोटी छगाता है और एक सफेद चादर मात्र अपने पास रखता 
(, तया कंची या छुरेसे अपने केमोंको वनवाता है । और जब किसी 

हि 
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स्थानपर बैठता है या लेटता है तो अत्यन्त कोमल वस्त्र वगेरहसे 
स्थानकों साफ कर छेता है, जिससे उसके बेठने या लेटनेसे क 
जन्तुको कोई पीड़ा न पहुँच सके । 

इस पहले भेदवाले उत्कृष्ट श्रावकर्के भी दो विभाग है। एक 
जो अनेक परोसे भिक्षा लेता हे और दूसरा वह जो एक घरसे ही | 
लेता है। जो अनेक घंरोंसे भिक्षा लेता है वह भोजनर्क समय शव 
घर जाकर उसके आँगनमें खडा होकर 'धर्मलाम हो” ऐसा कह 
भिक्षाकी प्रार्थना करता है, अथवा मौनपूर्वेक केवक अपनेको ।दख। 
चला जाता है। यदि श्रावक कुछ देता है तो उसे अपने पात्रमे ले ७ 
है। किन्तु वहाँ देर नही लगाता और वहाँसे निकलकर दूसरे श(१ 
घर जाकर ऐसा ही करता हूँ । यदि कोई श्रावक अपने घरपर 
भोजन करजेकी प्रार्थना करता हैं तो अन्य घरोंसे जो भोजन मि७ 
पहले उसे खाकर पीछे आवश्यकता अनुसार भोजन उस ख वन 
ले लेता है। यदि कोई ऐसी प्रार्थना नही करता तो कई घरोंमे ७। 
अपने उदर भरने छायक भोजन माँगता है और जहाँ प्रासुक 4 
मिलता हें वहाँ उसे देख भालकर खा लता हें । खाते समय <१।५' 
ध्यान नही देता और न गृहस्थक घरसे कुछ मिलने या न मिलने अथ' 
मिलनेवाले द्रव्यकी सरसता और विरसतापर ही ध्यान देता हैं 
भोजन करनलेके पश्चात्‌ अपना जूठा बतन स्वय ही माँजता और घे 
हूँ। यदि वह मानमें आकर दूसरेसे ऐसा काम कराता है तो यह भह्‌ 
असयम समझा जाता है। भोजन करनेके पदचात्‌ अपने गृरुके ॥। 
जाकर दूसरे दिन तकके लिये वह आहार न करनेका नियम हे . 
है और गुरुके पाससे जानेके बादसे लेकर लौटने तक जो कुछ भी 
करता हूँ वह सब सरलतापूर्वक गुरुसे निवेदन कर देता है। जो 3९७ 
श्रावक एक घरतसे ही भिक्षा ग्रहण करता हे वह किसी मुनिक पीछे ५ 
श्रावकर्क घर जाकर भोजन कर जाता है । और यदि भोजन नह 
मिलता तो उपवास कर लेता है। 
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यह ११ वी प्रतिमावाला उत्कृष्ट आवक सदा मृनियोर्क साथ 
ता है, उनकी सेवा सुश्रुषा करता हैँ भौर अन्तरंग और बहिरग 
करता है। उन तपोमे्स भी वयावत्य तप खास तौरसे करता हूं। 
पजनोको कोई कष्ट होनेपर उसका प्रतीकार करनेकों वयावृत्य 
ते है, जैसे रोगियोकी परिचर्या करना, असमर्थोकी सहायता करना, 
(जनोके पर वगेरह दवाना आदि। श्रावकर्के लिये वेयावृत्य करनेका 
प महत्व वतलाया गया है। इससे घुणाका भाव दूर होता है सेवाभाव- 
प्रोत्साहन मिलता है और वात्सल्यभावकी वृद्धि होती है । तथा 
नकी परिचर्या की जाती हे वे सनायता अनुभव करते है, उनके 
त्में यह भाव नही होता कि कोई हमारी देखरेख करनेवाला नही है। 


दूसरे भेदवाले उत्कृष्ट श्रावककी भी सभी क्रियाएँ पहलेके ही 
।नहोती हे। केवल इतना अन्तर है कि यह सिर और दाढीके 
शोंको अपने हाथसे पकड़कर उखाड़ डालता है ! इस क्रियाको 
छोच कहते है । केवल छगोटी लगाता हे और मुतियोके समान 
में मोरके पंखोकी एक पीछी रखता है । उसीसे वह अपने बेठने 
लेटनेक स्थानको साफ करके जन्तुरहित कर लेता हं। तथा यृहस्थक 
जाकर उसके प्रार्थना करने पर, उसीके घरमे अपने हाथमे ही भोजन 
ता है, पासमे बरतन नहीं रखता । दोनो हाथोको जोड़कर वाएँ 
की कनअगुलियें दाहने हाथकी कनअंगुलिको फंसा कर पात्र 
बना लेता है। गृहस्थ वाएँ हाथकी हथेलीपर भोजन रखता जाता 
और यह दाहिने हाथकी शेष चार अगरुलियोसे उठाकर कौरको 
में रखता जाता है। यह उत्कृप्ट श्रावक उत्तम उत्तम ब्रन्योंका स्वा- 
य करता हूँ और खाली समयमें ससार, शरीर और उसके साथ 
ने सम्बन्ध विषयमें चिन्तन करता है। 

इस प्रकार नैष्टिक श्रावकके ये ११ दर्ज हैं। इनको ऋ्रमवार ही 
ग जाता है। ऐसा नही हे कि कोई प्रारम्भकी क्रियाएँ न करके 
गेके दम पहुँच जाये। यदि कोई ऐसा करता है तो आगे बढ जानें- 


जी 


घारित १" 


पर भी उसे उस दर्जेवाला नही कहा जा सकता | जेनघर्ममें शावत्त 
अनुसार किये गये कार्यका ही महत्त्व हें। आगेको दौड और प॑ 
छोड' वाली कहावत यहाँ चरितार्थ नही होती। जो छोग उत्तर५॥ « 
से बचनेके लिये त्यागी बनना चाहते हे, उनके लिये भी यहाँ स्थान 
हैं। किन्तु जो अपने गाहँस्थिक उत्तरदायित्वका यथोचित प्रबन्ध कर 
केवल आत्मकल्याणकी भावनासे इस मार्गका अवलम्बन लेते हूं वे 
इस पयके योग्य समझे जाते है । 
साधक श्रावक 
श्रावकका तीसरा भेद साधक हैं । मरणकाल उपस्थित हू ५ 


घरीरतसे ममत्व हटाकर, भोजन वर्गरहका त्याग करके, . 'पून+ 
ध्यातके हारा जो आत्माका शोधन करता हे उसे साधक कहते हे 
साथककी इस क्रियाको समाधिमरण ब्रत या सल्लेखना ब्रत कहते हे 
जब कोई उपसर्ग, दुर्भिक्ष, वुढापा और रोग ऐसी हालतमे पहुँच ज।* 
जिसका 33050 252%0799:: 72:00 कर सेकेना शर्वेय न हो तो घर्मक लिये शरीर छो 
देना सल्लेलेना या संमाधिमरण कहाता है । समाघिमरण कप 
विधिवतलांते हुए लिखी हूँ कि शरीर घेर्मका साधन हे इसलिये 4। 
वह धर्मसावनमें सहायक होता हो तो उसे नष्ट नहीं करना ॑॥६ 
और यदि वह विनष्ट होता हो तो उसका शोक नही करना चाहिये 
तथा धर्मका साधन समझ कर ही शरीरको स्वस्थ रखना चाहिये * 
यदि कोई रोग हो जाये तो उसका प्रतीकार भी करना चाहिये। ।क 
जब घरीर घमंका वाघक वन जाये तो शरीरको छोडकर घर्मकी 
रक्षा करनी चाहिये, क्योकि शरीर नप्ट होनेपर पुन मिल्ल ज।३ 
किन्तु धर्मकी प्राप्ति अत्यन्त दुलंम है। 

कोई कोई भाई समाधिमरण ब्रतक स्वरूप और महत्त्वकी न ७भ 
कर इसे आत्मधात वतछाते है । किन्तु घर्मपर आपत्ति आनेपर भ 
रक्षाके लिये शरीरकी उपेक्षा कर देनेका नाम आत्मघात नही 
परन्तु धमे आकर विप आदिके द्वारा प्राणोके घात करनेका नाम; 
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गत्मधात हैं। धर्मकी रक्षाके लिये अपने जीवनको बलिदान कर देंवे- 
ले वीरोंकी अनेक गायाएँ भारतके इतिहासमे निवद्व है। जो छोग 
तिक जीवनको ही सव कुछ समझ झर उसीड़ी रक्षामें लगे रहते हे, 
सचमृचमे जीना नही जानते । इसलिये कहा गया है-- 
जिसे मरना नहीं आया उसे जीता नहीं आया। े 
जो मरना नही जानता वह जीना भी नही जानता । अपने धर्म 
में और मान-मर्यादाको गेंबाकर जीवा भी कोई जीना है ? जीवन 
णिक हे, लात प्रयत्त करनेपर भी वह एक दिन अवव्य नष्ट होगा। 
त उसको रक्षाके लिये कतंव्यमे विमु् होना उचित नही है। इसी 
तिको जैन शास्त्रों में एक दृष्टान्तक द्वारा समझाया हैं । उसमें 
गा है--- है 
देन लेवकी अनेक वस्तुओका सचय करनेवाला व्यापारी अपने 
रका नाश नही चाहता। अगर उसके घर आग लग जाती है तो उसके 
झानेकी चेष्टा करता है । किन्तु जब देखता हे कि इसका बुझाना 
ठित है तो घरकी परवाह न कर सचित धनकी रक्षा करता है। 
सी तरह ब्रत और शील रूपी घनका सचय करनेवाला ब्रती गरीरका 
शश नहीं चाहता। और शरीरनाशके कारण उपस्थित होनेपर अपने 
मेंमें वाघा न आवे' इस रीतिसे उनको दूर करनेकी चेप्टा करता है 
रन्तु जब यह निश्चित हो जाता हैँ कि घरीरका नाग अवध्य होगा 
" वह बरीरकी पर्वाह न करके अपने धर्मको रक्षा करनेका प्रयत्त 
रता है। ऐसी स्थितिमे समाधिमरणको आत्मघात कैसे कहा जा 
कता हूँ ?! 
समाधि भरणका उद्देश है अन्तक्रियाको सुधारता | जब मृत्यु 
(निश्चित हो तो राग-हेष और परिग्रहको छोड़कर, गद्ध मनसे सबसे 
[मा माँगे और जिसने अपना अपराध किया हो उसे क्षमा कर दे । 
कर बिना किसी छछके अपने किये हुए पाप्रोकी आलोचना करे और 


8. 


रिण पर्यन्तके लिये सम्पूर्ण महाव्नतोको धारण करे। उस समय समा- 


ढ़ 


चारित्र २०१ 


घिमरणव्रत धारण करातेंवाले आचाये और उत्तका सब संघ उस 
साधककी साधनाको सफल बनानेमे तत्पर रहते हें । आचाये साधकसे 
पूछकर यदि उसकी इच्छा कुछ खानेकी होती है तो खिलाकर आहारका 
त्याग करा देते हे और केवल दूध वर्गरह उसे देते हे। फिर दूधका भी 
त्याग कराकर गर्म जल देते हे । फिर गर्म जलका भी त्याग करा देते 

+ हैं। किन्तु यदि उसे कोई ऐसी बीमारी हो जिसके कारण बार-बार 
प्यास लगती हो तो गर्म जल देते रहते हे, और जब मृत्युका समय निकट 
देखते हे तो गर्म जलका भी त्याग करा देते हे। 


उसके बाद आचाये साधकर्क कानमें अच्छे अच्छे उपदेश सुनाते 
है । और साधक पड्च नमस्कार मत्रका जप करता हुआ शान्तिके 
साथ प्राणविसजन करता हे । 
समाधिमरणब्रतक भी पंच दोष बतलाये हें । समाधिमरण 
३ करते हुए साधककों जीनेकी इच्छा नही करनी चाहिये । न कष्ठके 
भयसे मरनेकी ही इच्छा करनी चाहिये । इच्छा करनेसे न आय बढ 
सकती हे और न घट सकती है, अत उसमे मनको लगाना बेकार हैं । 
इसी तरह मित्रोका प्रेम और जीवनमे भोगे हुए सुखोका भी स्मरण 
नही करना चाहिये। ये सभी चीजें मनृष्यके चित्तको कमजोर बनाती 
है और साधकको उसकी साधनासे च्यूतत करती हे । तथा यह भी नही 
सोचना चाहिये कि मेने इस जन्ममे जो धर्माराधन किया हैँ उसके 
फलसे दूसरे जन्मसे इन्द्र या चक्रवर्ती या और कुछ होऊं, क्योकि 
ऐसा करनेसे धर्माराधनका मूल उद्देश्य ही नष्ट हो जाता है । धर्मके 
लिये जो कुछ छोडा, धर्म करके उसीको माँगना मूखता हे । यह घर्मके 
? स्वरूप और उसके उद्देश्यकी अनभिन्नताकों सूचित करता है, अत: 
इस मेंगताईंसे बचना ही चाहिये । 
इस तरह जेनश्रावक अपने विधि नियमोके साथ जीवन निर्वाह 
करता हुआ अन्तमे शान्ति और निर्भयताके साथ मृत्युका आलिगन 
करके अपने मानव जीवनको सफल बनाता हैं । 


६-शआवकघस और विश्वकी समस्याएँ 


आज सभी धर्मोके सामने यह प्रदन रखा जाता है कि वे वर्तमान 
वेश्वकी समस्याओंकों हल करनेमे कहाँतक आगे आते हे ” यह 
इन न भी रखा जावे तो भी धर्मोंके सामने यह प्रन्‍्न तो है ही 
के केवल व्यक्तिके अभ्युदय और निश्ेयस प्राप्तिके लिये ही धर्मोकी 
पष्टि की गई है या उनसे समाज और राप्टरका भी अस्युदय हो सकता 
है? यहाँ हम ऊपर बतलाये गये जैव श्रावकके धर्मके प्रकाशर्मे उतत 
प्रश्व को सुलझानेका प्रयत्न करते है । 

यह सत्य है कि घर्मंकी सृष्टि व्यक्तिके अस्युदयके लिये हुई किन्तु 
व्यक्ति समाज, राष्ट्र और बिश्वसे कोई पृथक्‌ वस्तु नही है। व्यक्तियों- 
का समूह ही समाज, राष्ट्र और विश्वके तामसे पुकारा जाता हैं । 
आज जिन्हें विश्वकी समस्याएँ कहा जाता है वस्तुत. वे उस विद्वम 


वसनेवाले व्यक्तियोंकी ही समस्याएं है । माना, व्यक्ति एक इकाई 
है, किन्तु अनेक इकाईयाँ मिलकर ही दहाई, सकडा आदि सल्याएं 
वनती है, अत. व्यक्तिके अभ्युदयकें लिये जन्मा हुआ धर्म जब किसी 
एक खास व्यक्तिके अभ्युदयका कारण न होकर व्यक्तिमानके अभ्युदय- 
का कारण हूँ तो चंकि व्यक्तिमात्रमे विश्वके सभी व्यक्ति भा जाते हूं 
अत वह विश्वके भी अभ्युदयका कारण हो सकता है। किन्तु विश्वकी 
उसे अपनाना चाहिये। अस्तु, पहले हमें यह देखना चाहिये कि आजके 
युगकी वे कौनसी समस्याएँ हे, जिन्हें हमे हल करना हे, जौर उनका 
मूल कारण क्या हे ? हे 
पिछले दो सौ वर्षोमें विज्ञानने बड़ी उन्नति की है। उसने ऐसे ऐसे 

यंत्र प्रदान किये है, जिनसे विश्वका संरक्षण और संहार दोनों ही संभव 
' है; क्योंकि किसी वस्तुका अच्छा उपयोग भी किया जा सकता हैं और 
बुरा उपयोग भी किया जा सकता है । उपयोग करना तो मनुप्यते 
' हाथकी बात है, उसमे वेचारी वस्तुका क्या अपराध ? विद्या जेसीउत्तम 
। बल्तु भी दुर्जेतके हायमें पडकर ज्ञानके स्थानमें विवादको जन्म देती 
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है। धनको पाकर दुर्जनको मद होता है किन्तु सज्जन उससे परोपकार 
करता है। शक्ति पाकर एक दूसरोको सताता है तो दूसरा उसे ही पाकर 
आतताइयोंके हाथोसे पीडितोंकी रक्षा करता हे । विज्ञानने दूरीका 
अन्त कर दिया है ओर विश्वकी विभिन्न जातियो और राष्ट्रोको इतने 
निकट छा दिया है कि वे यदि परस्परमे सम्बद्ध होकर रहना चाहे तो 
शक सत्रमें वदछू होकर रह सकते हे; क्योकि विज्ञाननें सगठनके अनेक 
नय साधन प्रस्तुत कर दिये हे। तथा उत्पादनक भी ऐसे ऐसे साधन 
दिये हे जिनसे संसारके सभी स्त्री-पुरुष सुखपूर्वक अपना जीवन बिता 
सकते है। किन्तु उन साघनोपर आज अमुक वर्गो और राष्ट्रोंका अधिकार 
है और वे उनका उपयोग दूसरोंपर अपना प्रभुत्व स्थापित करने और 
स्थापित किये हुए प्रभृत्वको बनाये रखनेमे करते हे। जंगलमे शिकार- 
की खोजमें भटकनेवाला व्याश्न अपने नुकीछे पजों और पेने दाँतोंका 
सा उपयोग अपने शिकारके साथ करता हे, वेज्ञानिक साधनोंसे 
सम्पन्न राष्ट्र भी दूसरे राष्ट्रीकी छातीपर आज अपने वैज्ञानिक साधनो- 
का वेसा ही उपयोग करते दिखलाई देते हें । फलछत. युद्धोकी सप्टि 
होती हूं ओर राष्ट्रोंका धन और जन उत्तकी भेंट चढा दिया जाता है । 
भानो, उनका इससे अच्छा कोई दूसरा उपयोग हो ही नहीं सकता । 
एक ओर नये साधनोंके द्वारा खेतोंसे खूब अन्न उपजाया जाता हें, 
मिलें रात दिन कपडे तंयार करनेमें छयी रहती हे, दूसरी ओर मसंख्य 
मनृष्य बिना अन्न और वस्त्रके जीवन विता देते हे। एक ओर जिन्हें 
अन्न और वस्त्रकी आवश्यकता हे वे दाने दानेके लिये तरसते हे और 
दूसरी ओर जिन्हें उनकी आवश्यकता नही है वें अनावश्यक सचयके 
? भारसे दवें रहते हे । शाच्ति जौर सुरक्षाके लिये कानूनोंकी सृष्टि की 
जाती है और उन्हें जबरदस्ती पलवानेके लिये पुलिस, सेना और जेल- 
खानोकी सृष्टि की जाती हे। अन्यायके लिये न्यायका ढोग रचा जाता 
है और सत्यको छिपानेक लिये असत्य प्रोपग्रण्डा किया जाता है। 


समस्याएं सार ससारक सामन उपस्थित हैं । युद्धक महा 


श्‌्ण्४ जैतबर्म 


विनाझने युद्ध छड़नेवालोको भो भयभीत कर दिया है । सव चाहते 
हें युद्ध व हो, किन्तु युद्धके जो कारण हे उन्हें छोडना नही चाहते । 
सर्वत्र राजनीतिक और नाधथिक सघटनोंमे पारस्परिक अविश्वास और 
प्रतिहिसाक्ी भावना छिपी हुईं है। दूसरोकों बेवकूफ वनाकर अपना 
कार्य साधना ही सवका मूलमत्र दना हुआ है, फिर शान्ति हो तो कस 
हो और युद्ध रुके दो कंसे रुके ? गे 

आधृनिक समस्याके इस विहंगावढोकनसे यह निष्कर्प निकलता 
है कि विभिन्न राष्ट्रों बौर जातियोके बीचमें हिसामुलक व्यवहारका 
प्राघान्य है । स्वार्थपरता, वेईमानी, घोखेंबाजी ये सब हिंसाके ही 
प्रतिरूप है। इनके रहते हुए जैसे दो व्यक्तियोंमें प्रीति और मेत्री नही 
हो सकती वैसे ही राष्ट्रो और जातियोंमे भी मैत्री नही हो सकती । 
जियो और जीने दो' का जो सिद्धान्त व्यक्तियोंके छिये है वही जातियों 
और राष्ट्रोके लिये भी है। जब तक विभिन्न राष्ट्र और जातियाँ इस, 
सिद्धान्तको नहीं अपनाते तव तक विश्वकी समस्याएँ नहीं सुल्झ 
सकती, बल्कि और उल्जती ही जायेंगी, जैसा कि प्रत्यक्षमे दिलाई 
पड़ता हैं । अत विश्वकी समस्याओको सुलझानेक लिये राष्ट्रोंकी 
शासनप्रणालीमें आमूछ परिवर्तन होना चाहिये ओर सामाजिक तथा 
आधिक व्यवस्थाओम समोधन होना चाहिये। तथा वह परिवतंत 
और संशोधन बहिसाके सिद्धान्तको जीवतपथके रुपमें स्वीकार करके 
किया जाना चाहिये । 


यह नही मूल जाना चाहिये कि वलप्रयोगके जाधारपर मानवीय 
सम्बन्धोंकी भित्ति कभी खडी नही की जा सकती । कौटुम्बिक और 
सामाजिक जीवनके निर्माणमें वहुत अंभोंमें सहानुभूति, दया, प्रेम, 
त्याय और सौहादका ही स्थान रहता है । एक वात यह भी स्मरण 
। नी चाहिये कि व्यक्तियत आचरणका और सामाजिक वातावरण- 
, * निकट सम्बन्ध हे । व्यक्तिगत आचरणसे सामाजिक वातावरण 


हि. 


. बनता है और सामाजिक वातावरणसे व्यक्तित्वका निर्माण होता हैं 


अनीता नम + ०० कक -डडं जे क,. २ जे 
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किसी सम्ाजके अन्तर्गत व्यकवितयोका आचरण यदि दूपित हो तो सामा- 
जिक वातावरण कभी शुद्ध हो ही नहीं सकता, और सामाजिक वाता- 
वरणके शुद्ध हुए बिना व्यक्तियोके आचरणमे सुधार होना शकक्‍्य नही । 
इपलिये व्यक्तिगत आचरणके सुधारके साथ साथ सामाजिक वाता- 
उरणको भी स्वच्छ बनानेकी चेब्ठा होनी चाहिये । इसीसे जैनधर्म 
अत्मक व्यक्तिके आचरण निर्माणपर जोर देते हुए उसके जीवनसे 
हिंसामूलक त्यवहारकों निकालकर पारस्परिक व्यवहारमे मेत्री, 
प्रमोद और कारुण्यकी भावनासे बरतनेकी सलाह देता है । इतना 
ही नही, बल्कि वह तो यह भी चाहता है कि राजा भी ऐसा ही धार्मिक 
/ पैयोकि राजनीतिमे अधा भिकताके घुस जानेसे राष्टमरका नैतिक 
जीवन गिर जाता है और फिर व्यक्ति यदि अनेतिकतासे बचना भी 
चाहें तो वच नही पाता, अनेक वाहिरी प्रछोभनों मौर आवश्यकताओोसे 
>पेवकर वह भी अनथ्थे करनेके छिए तत्पर हो जाता है, जिसका उदा- 
हेरण युद्धकालमें प्रचलित चोरवाजार है । अत राजनीति, समाज- 
नीति मोर व्यक्तिगत जीवनका आधार यदि अहिसाकों बनाया जाये 
तो राजा और प्रजा दोनो सुख शान्तिसे रह सकते हे । 


आज जिन देश्षोमे प्रजातत्त्र हे, उन देशोमे यद्यपि अपनी अपनी 
गताके सुख दू खका ध्यान पूरा पूरा रखा जाता है, किन्तु दूसरे 
जनताके साथ बसा ही व्यवहार नहीं किया जाता । बातें 

अच्छी अच्छी कही जाती हे किन्तु व्यवहार उनसे बिल्कुल विपरीत किया 
जाता हूं। दूसरे देशोपर अपना स्वत्व बनाये रखनेके लिए राजनेतिक 
) एबन्दियाँ को जाती हे । उनके विरुद्ध झूठा प्रचार करनेके लिए 
| एपया व्यय किया जाता है और यह कहा जाता हैं कि हम उनकी 
भेछाईके लिए ही उनपर शासन कर रहे हे। शासनतंत्रके द्वारा अपना 
वधिकार जमाकर उन देशोके धन और जनका मनमाना उपयोग किया 
जाता है। यह सब हिंसा, असत्य और चोरी नही हे तो क्या है ? यदि 
निर्माण अहिसाके आधारपर किया जाये और असत्य व्यवहार- 


२०६ जेनपर्न 
को स्थान न दिया जाये तो राष्ट्रोंमें पारस्परिक जविद्वास और प्रति- 
हिंसाकी भावना देखनेकों भी न मिले । समस्त राष्ट्रोंका एक विश्वसंघ्‌ 
हो, जिसमें सव राष्ट्र समाव आरतृभावके आधारपर एक कुटुम्वके 
रूपमें सम्मिलित हों, व कोई किसीका गासक हो न गास्य हो । सब 
सवके दु ख और सकटका ध्यान रखे । सवरके साथ सबका मंत्री-भाव, 
हो। यदि सव राष्ट्र अपनी अपनी नियतोंकी सफाई करके इस तरहसे 
एक सूत्रमे वेंधे तो न तो युद्ध हों और न युद्धके अभिगापोंसे जनताको 
असीम कष्ट ही भोगना पड़े । 
आज उत्पादनके ऊपर एक राष्ट्र या जातिका एकाधिकार होनेसे 
उसे अपने लिए दूर दूरसे कच्चा माल मेंगाना पड़ता है और तैयार हुए 
मालको ज़पानेके लिए वाजारोंकी भी खोज करनी पड़ती है गौर 
उनपर अपना कावू रखना पड़ता हैं । फिर भले ही वे वाजार दुनियाके 
किसी भी भागम क्यो न हो । आज इसी पद्धतिके कारण दुनिया कराह 
रही है। दुनियाको इससे मुक्त करनेके लिये भी हमे महिसाका ही 
प्रार्गे बपनाना होगा। राष्ट्रों बौर जातियोंकी भलाईका स्थान विश्वकी 
भलाईको दना होगा। हमारा जीवन भौतिक दुनियाकी आवश्यकताबों- 
के बनुत्तार नहीं चलाया जा सकता । हमें वनावदी त्तोरपर पहले 
अपनी जरूर्तोकों बढाने और फिर उनको पूरा करनेंकी कोशिश 
नहीं करनी चाहिये। जीवनका जाततन्द इसपर निर्भर नही करता कि 
हमारे पास कितनी ज्यादा चीजें है ? जो व्यक्ति, समाज या राष्ट्र 
जीवनकी ववावटी आवशच्यकताओंको बडाकर उसीकी पृूत्तिक लिए 
प्रयत्न करता रहता हैँ जोर बिना जरूरतक चीजोका संग्रह करता है, 
वह दु सो और पापोदा सग्रह करता है। इच्नीसे जेनवर्मंने पर्ग्रिहको 
पाप बतलाया है बोर प्रत्येक गृहस्वक लिए यह नियम रखा है कि वह 
अपनी इच्छाओोको सीमित करके अपनो आवश्यकताके अनुसार सभी 
आदश्यक चस्नुवोकी एक सीमा निर्धारित कर के और उत्तसे अधिकका 
त्याग फर दे। बाज उल्तादन ओर वितरणके प्रश्नते दुर्नियामें विराट 


५ 
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रूप धारण कर लिया है, जिसके कारण दुनियाकी आर्थिक विषमताका ' 
संतुलन करना कठिन हो रहा हे । जेनधर्मके प्रवतेक श्रीऋषभदेवने 
यूगके आदिये मनुष्योकी इसी सचयवृत्तिको रक्ष्यकर प्रत्येक गृहस्थके लिए 
परिग्रह परिमाण व्रतका निर्देश किया या। उस व्यवस्थामें भोग विलास 
जीवनका ध्येय न था। भोगपर जोर देनेसे ही व्यवस्थाका आधार 
मौज, मजा और अधिकार हो गया है। जिसका आखिरी नतीजा सघर्ष 
और यद्धोंका ताँता हैं। इसके विरुद्ध यदि हम अनावश्यक इच्छाओके 
नियमतपर जोर दे तो जीवनपर नियंत्रण कायम होता हे और हमारी 
जरूरतें सीमित हो जाती हे । जरूरतोको सीमित किये बिना यदि 
कानूनोंके आधारपर उत्पादन और वितरणका प्रवन्ध किया भी गया 
तो उसमे सफलता नही मिल सकती । यह स्मरण रखना चाहिये कि 
कानूनकी भाषा और उसका पालन करानेके आधार इतने रूचर होते 
» दे कि मनुष्य अपनी वुद्धिके उपयोगके द्वारा कानूनोंको भद्भ करके भी 
बचा रहता है । । 
वास्तवमें नैतिक आचरणका पालन बलपूर्वक नहीं कराया जा 
सकता । वह भीतरीकी प्रेरणासे ही हो सकता है । अत कानूनसे 
अधिक शक्तिशाली और लाभदायक मार्ग जात्मसयम है । जब मनृष्य 
अपना और सम्राजका छाम समझ कर उसका अनुसरण करने लगता | 
हैं तो वह स्वयं संयमी बननेको कोशिश करने लगता हे। इस तरह जब 
सयमी पुरुष ऊँचे स्तरपर पहुँच जाता हे तो वह स्वय उदाहरण बनकर 
दूसरोको भी संयमी बननेकी सतत प्रेरणा देता हे और इस तरह समा- , 
जके नेतिक जीवनको उन्नत बनानेमे निरन्तर योगदान करता रहता है। 
संयमकी इसी शिक्षाका परिणाम ब्रह्मचय और अपरिस्रहक्नत 
हैं । यदि मनुष्यसमाजकी वासनाओ और छाहूसाओका नियत्रण न 
किया जायेगा तो उसका शारीरिक और आध्यात्मिक स्वास्थ्य नष्ट 
हो जायेगा और उसका विकास रुक जायेगा। 
इस विवेचनसे हम इस नतीजेपर पहुँचते हे कि जेनधर्ममें प्रत्येक 
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"हस्थके लिए जिन पाँच अपुन्नतोंका पाछन करना आवश्यक बतढायां 
;, यदि उन्हें सामाजिक और राजनीतिक जीवनका भी आधार वच्ता- 
कर चला जाये तो विश्वकी अनेक मौलिक समस्याएँ सरलतासे सुलझ 
पकती है । 

अब रह जाता है मद्य, मांस और मधुका त्याग तथा यृहस्थके अन्य 

ब्रत तियम । सबसे यह आशा नहीं की जा सकती कि सब उनका 
परत करेगे । फिर भी जो उनका पालन करेगा उसे शारीरिक और 
आध्यात्मिक दृष्टिसे लाम ही होगा । मद्य और मांस ऐसी चोरें हे 
जिन्हें मनुष्यके आम भोजन स्थान देता आवश्यक नही हे। दोनो ही 
तामसिक हैँ और तामसिक आहार विह्यरके होते हुए सात्त्विक भावोंका 
विकास नही हो सकता। और सात्विक भावोका विकास हुए विना 
अहिंसक वातावरण नहीं वन सकता। और अहिसक वातावरण वनागे 
बिना दुनियाकों सुख गान्ति चस्तीव नहीं हो सकती । अत उदकी 
ओरसे मनुष्योका मन यदि हट सके तो उससे उस मनृष्योका तथा 
संसारका लाभ ही होगा। मनृप्य स्वभाव न तो अच्छा होता और व बुरा। 
वह तो कच्ची गीली मिट॒टीके समान है । चाहे जिस रूपमे उसका 
निर्माण किया जा सकता हैं। जिन घरानोमें मद्य माससे परहेज किया 
जाता है उनमें जन्म लेनेवाले बच्चे उन चीजोसे परहेज करते है बोर 
जिन घरानोमे उनका चलन है उनमे जन्म लेतेवाले बच्चे उसके अभ्यक्त 
हो जाते हे। इससे सिद्ध हैं कि इस प्रकारकी वस्तुओसे मनृष्योंको बचाया 
'जा सकता हे वह उनका प्राकृतिक आहार नही है। 

। किन्तु जिन देशोमे अन्नकी कमी या ज्वायुक्षे प्रभावके कारण 
मद्य भर माससे एकदम परहेज करना शवय नहीं है, उन देशोमे भी 
' उनपर अमुफ प्रकारके प्रतिवन्ध छगाकर कमसे कम यह भाव तो पैंद 
; रिया था सकता हैं कि ये चीजे मलृप्पके छिये ग्राह्म नही है किल्‍्‌ 
< रिस्थितिवम उन्हें खाना पदता हैं। अपनी झवित, परिस्थिति भौर 
॥  गिसायद्रे अनुधार हिसाका त्याग करके भी मतृप्य अहिसकोर्के 
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श्रेणीमें सम्मिलित हो सकता हैँ। उदाहरणके लिए कोई कसाई अपनी 
अजीविकाका साधन होनेसे यदि पशुहत्याका त्याग वही कर सकता 
तो उसके लिए सप्ताहमे एक दिन उसका त्याग कर देना या अम॒क प्रकारके 
पशुओंकी अमृक संख्यामें ही हत्या करनेका नियम ले लेता भी अहिसा- 
अज्तकी जधन्य श्रेणीमे गिना जाता हे । जन पुराणोंमें ऐसे अनेक 

उदाहरण पाये जाते हैं । यया-एक मृनिने एक मासाहारी भीलसे 
कौवेका माँस़ खाना छड़वा दिया था। इसी प्रकार एक मछवेको यह 
नियम दिला दिया था कि उसके जालमे जो पहली मछली आयेगी उसे 
वह नही मारेगा। एक चाण्डालको, जो फाँसी छगानेका काम करता 
था, यह मियम दिला दिया था कि वह चतुर्देशीके दिन किसीको फाँसी 
नही देगा। इन छोटी प्रतिज्ञाओने ही उन्हें कुछसे कुछ बना दिया। 

अत. थोडा सा भी प्रतिबन्ध लगाकर यदि मांस और मद्य सेवनपर 

#अंकुश रखा जाये तो उनका सेवन करनेके अभ्यस्त मनुष्य भी उन्तकी 

बुराइयोंसे वच सकते हे । और उससे समाजमे फंलनेवाली बहुतसी 
बराइयोंसे समाजका छुटकारा हो सकता है । 

जैनधर्मके नियम यद्यपि कड़े दिखायी देते हे किन्तु उनके पालनमें 
मनृष्यकी जक्ति और परिस्थितिका ध्यान रखा जाता हूँ इसलिए 
उनकी कठोरता खलती नहीं। उसका तो एक ही ध्येय है कि मनुष्य 
स्वयं अपनी अनियत्रित स्वेच्छाचारिता पर ब्रेक रूगाना सीखें ओर 
बुराईकों करते हुए भी कमसे कम इतना तो न भूछे कि में बुरा करता 
हैं। यह ऐसी चीज हे जिसे हर कोई कर सकता है । 

इसी तरह व॒द्धावस्थामें अपने सांसारिक उत्तरदायित्वोंसे अवकाश 
लेकरऔर उनका भार अपने उत्त राधिका रीको सौपकर यदि मनुष्य आत्म 
साधनाका मार्ग स्वीकार कर लिया करें तो उससे एक ओर तो कार्येक्षेत्रमें 
आलेके लिए उत्सुक नये व्यक्तियोंको स्थान मिलनेमे सहलियत होगी 
दसरी ओर कौटम्बिक कट॒ता घटेगी। साथ ही साथ आध्यात्मिक विकास- 

का मार्ग भी चाल रहेगा और उससे संसारको बहुत लाभ पहुँचेंगा । 


२१० जेनधर्म 
७-पुनिका चारित्र 

मुनि या साधुके २८ मूलगुण होते है। १-५ पाँच महात्रत-अहिसा 
महाव्रत, सत्य महान्नत, बचोय महाव्रत, ब्रह्मचर्य महाव्रत और 
अपरित्रह महाव्रत। आवक जिन पाँच ब्रतोंका एक देशसे पालन करता 
है साधु उन्हें ही पूरी तरहसे पाछते हे। अर्थात वे छहों कायके बीवे; 
का घात नही करते और राग, हेंष, काम, क्रोध आदि भावोंकों उसन्न 
नही होने देते । अपने प्राणोंपर संकट आनेपर भी कभी न्नूठ नहीं 
वोलते । बिना दी हुई कोई भी वस्तु नही लेते । पूर्ण शीलूका पाठत 
करते हूँ और अन्तरंग तथा वहिरंग, सभी प्रकारके परिग्नहक त्यागी 
होते है । केवल शोच आदिके लिए पानी आवश्यक होनेसे एक कम 
और जीवरक्षाके लिये मोरके स्वयं गिरे हुए पंखोंकी एक पीछी अपवे 
पास रखते हे । 

६-१० पाँच समिति-दिनमें सूयेके प्रकाशसे प्रकाशित जमीनकीः 
अच्छी तरहसे देखकर चलते हे । जब बोलते हैँ तो हित और मिए 
वचन बोलते हू । द्वितमें एक वार श्रावकर्के घर जाकर, यदि वह म्रद्ध 

और भक्तिके साथ भोजनक लिए निवेदन करे तो छियालीस दोष 
टालकर भोजन करते हें । अपने कमंडलु और पीछी वररहको देल- 
भालकर हाथमें लेते हे औरदेखभालकर रखते हे । मलमूत्र वरगेरह एस 
स्थानपर करते है जहाँ किद्ीको भी उससे कष्ट पहुंचनेकी संभावना नहों। 

११-१४ पाँचों इन्द्रियोंको वशमें रखते हे---जो विषय इच्द्ियोंकी 
अच्छे छगते हूँ उनसे राग नही करते और जो चिपय इच्द्रियोंकों दुरे 
लगते है उनसे हेष नही करते ! ] 

१६-२१ छ आवद्यक-अतिदिन सामायिक करते है, ती्थड्धूरोकी 
स्तुति करते है, उन्हें नमस्कार करते हें, प्रमादसे छगे हुए दोपोंका 
शोधन करते है, भविष्यमें छय सकनेदाले दोपोसे बचनेक लिए अयोग्य 
वस्तुओंका मन, वचन और कायसे त्याग करते हे और छगे हुए दोषोंका 
शोधन करनेक लिए अथवा तपकी वृद्धिके छिए, अधवा कर्मोकी निर्जरा- 
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के लिए कायोत्सग करते हैं। खड़े होकर, दोनों भुजाओोंको नीचेकी 
बोर लटकाकर, परके दोनो पजोको एक सीधमें चार अगुलक अन्तरसे 
रखकर साधुके निश्वल आत्मव्यानमें लोन होनेको कायोत्सगग कहते है । 

२२-स्‍लान नही करते । गृहस्थके घर जब आहारके लिए जाते 
हूँ तो गृहत्य ही उनका गरीर पोंछ देते है । 


३-दन्तधावन नही करते । भोजन करनेके समय गृहस्थक 

घरपर ही मुखमद्धि कर लेते है । 

२४-पथ्वीपर सोते है। 

२५-खड़े होकर भोजन करतें हे । 

२६-दिनमें एक वार ही भोजन करते है। 

२७-तग्न रहते हूं 

२८-केशलोंच करते है । 

इन २८ मूलगणोंका पालन प्रत्येक जन साधु करता हूं । उसक 
ऊपर यदि कोई कप्ट आता है तो वह उससे विचलित नही होता । 
भख्त॒ प्यासकी वेदनासे पीडित होनेपर भी किसीक आगे हाथ नहीं 
पसारता औौर न मुखपर दीनताके भाव ही छाता है । जैसे विदेशी सरः 
कारसे असहयोंग करनेवाले सत्याग्रही देशकी आजादीके लिए जेलमें डाल 
दिय जानेपर भी न किसीसे फर्याद करते थे और न कष्टोसे ऊबकर 
माफी माँगते थे किन्तु अपने लक्ष्यकी पूर्तिमें ही तत्पर रहते थे उसी 
प्रकार जैन साधु सांसारिक बन्धनोके कारणोसे असहयोंग करके कष्टोंसे 
न घबरा कर आत्माकी मुक्तिके लिए सदा उद्योगशील रहता है। जो 
लोग उसे सताते हे, दु ख देते हे, अपदाब्द कहते हे, उनपर वह ऋरध 
नही करता । उसे किसीसे छडाई झगडा करनेका कोई प्रयोजन नही 
है वह तो अपने कत्व्येमें मस्त रहता है। उसके लिए शत्रु-मिन्र, महल: 
स्मशान, कंचन-काँच, निन्‍दा-स्तुति, सब समान है । यदि कोई उसकी 
पूजा करता ह तो उसे भी वह जाशीर्वाद देता हैं और यदि कोई उसपर 
तलवारसे वार करता हे तो उसकी भी हिंतकामना करता है । उसे 
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न किसीसे राग होता हें और न किसीपर द्वेष । राग और द्वेषको दूर 
करनेके लिए ही तो वह साधुका आचरण पाछता है। जता कि 
लिखा हे-- 


मोहतिमिरापहरणे दर्शनलाभादवाप्तसज्ञान: । 

रागहेषनिवृत्ये चरण प्रतिपच्यते साथु हरा 

रागद्वेषनिवृत्ते हिंतादिनिव्तता झता भवति ॥ 

अनपेक्षिता्वृत्ति' क पुरुष. सेवते नृपतीन्‌ ॥४८॥”--र्नकर० श्रा० 


अर्थात्‌ -मोहरूपी अन्धकारके दूर हो जाने पर सम्यग्दर्शनकी 
प्राप्ति होनेके साथ ही साथ जिसे सच्चा ज्ञान भी प्राप्त हो गया हैं, 
वह साधु राग और द्वेषको दुर करनेके लिए चारित्रका पालन करता है। 
(इस पर यह शंका होती है कि चारित्र तो हिसा वगैरह पापोसे वचनेंके 
लिए पाला जाता है न कि रागहेषकी निवृत्तिके छिए; क्योकि जैनपर्ममे 
अहिसा ही आराध्य हैं । तो उसका समाधात करते है) राग और 
द्वेषके दूर हो जानेपर हिंसा बगेरह पाप तो स्वय ही दूर हो जाते हे। 
क्योकि जिस मनुष्यकों आजीविकाकी विन्‍्ता नहीं हैँ वह राजाओंको 
सेवा करने क्यो जायेगा ? अत. जिसे किसीसे राग और हेष ही नहीं 
रहा वह हिंसा वगैरहके कार्य करेगा ही क्यों ?' 

अत साधु बाहिरी समस्त वातोसे इतना उदासीन हो जाता है 
कि वह किसीकी ओर अपेक्षावृत्तिसे ध्यान ही नही देता । जैनधर्ममे 
साधुको अत्यन्त निरीह वृत्तिवाला और अत्यन्त संयत बतलाया है; 
तथा इसीलिए उसकी आवश्यकताएँ अत्यन्त परिमित रखी गयी है | 
साध होनेके लिए उसे सब वस्त्र उतारकर नग्न होना पडता है इससे 
एक जोर तो उसकी निविकारता स्पप्ट हो' जाती है दूसरी ओर उसे 
अपनी नग्नताको ढॉँकनेंके लिए किसीसे याचना नही करना पडठी 
जो निविकार नही है वह कभी वृद्धिपवंक नर हो नही सकता। विकार 

छिपानेके लिए ही भनुष्य लंगोटी लगाता हैँ । और यदि हगोर्ट 


| 5 जाये या खोई जाये तो उसे चलना फिरना कठिन हो जाता है 


। चारितर २१३ 


किल्तु बचपनमें वही सनृष्य नंगा घमता है, उसे देखकर किसीको 
लज्जा नही होती, क्योकि वह स्वय तिवथिकार है। जब उसमें विकार 
आने लगता हैँ तभी वह नग्नतासे सकुचाने लगता हैं और उसे छिपानेक 
लिए आवरण लगाता है। प्रकृति तो सबको दिगम्बर ही पेदा करती 
है पीछेसे मनुष्य कृत्रिमताक आडम्बरमे फेस जाता है। अत. जो साधु 
होता है वह कृत्रिमताकों हटाकर प्राकृतिक स्थितिमे आ जाता है । 
उसे फिर ऋत्रिम उपकरणोंकी आवश्यकता नही रहती। इसीलिए 
सिर और दाढ़ी मछोके केशोंको दूसरे, चौथे अथवा छठे महीनेमे वह 
अपने हाथसे उपार डालता हैँ। साघुत्वकी दीक्षा छेते समय भी उसे 
केशोंका छब्चन करना होता हैँ । ऐसा करनेके कई कारण हे--प्रथम 
तो ऐसा करनेसे जो सुखशील व्यक्ति हे और किसी घरेल कठिनाई 
या अन्य किसी कारणसे साधु बनना चाहते हे वे जल्दी इस ओर अग्रसर 
»नही होते और इस तरह पाखण्डियोंसे साघुसघका बचाव हो जाता 
है। दूसरे, साधु होनेपर यदि केश रखते हे तो उनमें जूं वगेरह पड़नेसे 
वे हिंताके कारण वन जाते हे और यदि क्षौरकर्म कराते हे तो उसके 
लिए दूसरोंसे पैसा वर्गरह माँगता पड़ता है । अत" वेराग्य वगेरहकी 
बढ्िके लिए यतिजनोंकी केशलोच करना आवश्यक बतलाया है । 
लिंग चिक्लकों कहते हें। जिन लिग या चि छ्लोसे मुनिकी पहचान 
होती है वे मुनिके छिग कहलाते है । छिग दो प्रकारक होते हूं द्रव्यलिग 
अर्थात्‌ वाह्यचि क्व और भावलिग अर्थात्‌ आभ्यन्तर चिक्त । जैनमुनिके 
ये दोनों चिह्त इस प्रकार बतलाये हें-- 


'“जधजादरुवजाद उप्पाडिदकेसमंसुग सुद्ध। 
रहिद हिंसादीदो अप्पडिकम्म हवदि लिग।५॥ 


मुच्छारम्भविमुवक जुत्त उदजोगजोगसुद्धीहि। 
लिंग ण परावेद्सख मपुणब्भवकारण जेण्ह्‌॥ ६॥ --प्रवचनसा०» १! 
भनृष्य जैसा उत्पन्न होता है वैसा ही उसका रूप हो अर्थात्‌ नग्न 
हो, सिर और दाढी मूछोंके वारू उखाड़े हुए हों, समस्त बुरे कामोंसे 
बचा हुआ हो, हिसा आदि पापोसे रहित हो और अपने शरीरका संस्कार 


श्ष्४ जेतधर्म 


वरगरह न करता हो । यह सब तो जैन साधुके वाह्यू चिह्न है। तथा 
ममत्व और आरम्भसे मुक्त हो, उपयोग और मन वचन कायकी 
शुद्धिसे युक्त हो, दुसरोकी रचमात्र भी अपेक्षा न रखता हो । ये सब 
आभ्यन्तर चिह्न हे जो मोक्षक कारण है ।' 


इस युगमे यह प्रश्न किया जाता है कि वाहिरी चिह्ृकी उषा, 
आवश्यकता है ? मगर वाहिरी चिह्ोसे ही आस्थन्तरकी पहचाव 
होती है। आँखोंस तो वाहिरी चिह्न ही देखे जाते है उन्हीकी देखकर 
लोग उनके अभ्यन्तरको पहचाननेका प्रयत्त करते है। तथा 
भी मृद्राकी ही मान्यता है । राजमुद्राके होनेसे ही जया सा कागज 
हजारो रुपयोमे बिक जाता ह। अत. द्रव्यलिग भी आवश्यक हूँ। 


इस तरह जैनघमंमें साधुको बिल्कुल निरपेक्ष रखनेंका ही प्रयल 
किया गया है। फिर सी उसे शरीरको बनाये रखनेके लिए भोजनकी 
आवश्यकता होती है और उसके लिए उसे गृहस्थोके घर जाना पढता 
हैं। वहाँ जाकर भी वह किसीके घरमे नहीं जाता और न किसी 
कुछ भाँगता ही ह। केवछ भोजनके समय वह गृहस्थीके द्वारपसते 
निकल जाता है। गृहस्थोके छिए यह आवश्यक होता है कि वे भोजन 
तेयार होनेपर अपने अपने द्वारपर खडे होकर साधुकी प्रतीक्षा करे। 
यदि कोई साधु उधरसे निकलता है तो उसे देखते ही वे कहते ह-- 
'सवामिन्‌ 5हरिये, ठहरिये, ठहरिये ।' यदि साधु ठहर गाते हे तो वह 
उन्हें अपने घरमें ले जाकर ऊंचे आसनपर बंठा देता हैं । फिर उतके 
पैर घोता है। फिर उनकी पूजा करता है। फिर उन्हें नमस्कार कर्ता 
है। फिर कहता है--मन शुद्ध, वचन गुद्ध, काय शुद्ध और अन्न बुद्ध । 
इन सब कार्योको नवघा भक्ति कहते हैं। नवधा भक्तिके करनेपर ही 
साधु भोजनगालामें पधारते है । इस नवधा भव्तिसे एक तो साधुकों 
सद्‌गृहल्थकी पहचान हो जाती है-वें जान जाते हे कि यह गृहत्व 
प्रमादी हू या अप्रमादी ? इसके वहाँ भोजन सावघानीसे बनाया गया 
हैँ या अनावधानीसे ? दूसरें, इसमे गृहस्थफ्ते मनमें अवज्ञाका भाव 


जाडू का हभन्‍् 


चारित्र र्१र 


नहीं:रहता और इसलिए वह जो कुछ देता है वह भार समझकर नही 
देता किन्तु अपना कतेव्य समझकर प्रसन्नतासे देता है । जहाँ साधु 
माँगते हे और गृहस्थ उन्हें दुरदुराते हे वहाँ साधु न आत्मकल्याण कर 
पाता है गौर न परकल्याण ही कर पाता है। इसलिए जैन साधु विधि- 
पूवक दिये जानेपर ही भोजन ग्रहण करते है। अन्यथा लौट जाते है । 


भोजनशालामे जाकर वे खड़े हो जाते हे और दोनो हाथोको | 
धोकर अंजुलि बना लेते हें । गृहस्थ उनकी बाएँ हाथकी हथेलीपर 
ग्रास बना बनाकर रखता जाता हूँ और वे उसे अच्छी तरहसे देख भाल-] 
कर दायें हाथकी अँगुलियोसे उठा उठाकर मूंहमे रखते जाते है । यदिं' 
ग्रासमें कोइ जीव जन्‍्तु या वार दिखायी दे जाता हूं, तो भोजन छोड़ 
देतें हे। भोजनके बहुतसे अन्तराय जैन शास्त्रोंमे बताये गये हे। ..* 


पहले लिख आगे हे कि भोजन केवल जीवनके लिए किया जाता! 
हैँ मौर जीवन रक्षणका उद्देश्य केवल घर्मंसाघन हैँ । अत. जहाँ थोड़ी 
सी भी घमममे वाघा आती हैं मोजनको तुरन्त छोड़ देते हे । हाथमें' 
भोजन करना भी इसीलिये बतलाया हे कि यदि अन्तराय हो जाये तो' 
बहुतसा झूठा अन्न छोड़ता न पड़े, क्योंकि थालीमें भोजन करनेसे 
अन्तराय हो जानेपर भरी हुईं थाली भी छोडनी पड़ सकती है। इसरे,, 
पात्र हाथमे लेकर मोजनके लिए निकलतनेसे दीनता भी मालूम होती है ।' 
गृहस्यके पात्रमे खानेसे पात्रकों माँजने घोनेका झगड़ा रहता है, तथा 
पात्रमे खानसे बैठकर खाना होगा, जो साधुके लिए उचित नही हैं, 
क्योंकि बैठकर खानेसे साधु आरामसे अमर्यादित आहार कर सकता? 
है तथा सुखशील वन सकता है । अत. खड़ें होकर आहार करता ही 
उसके लिए विधेय रखा गया हें । 

साधुको अपना अधिकांश समय स्वाध्यायमें ही दिताना होता है , 
स्वाध्यायके चार काल बतलायें हं--प्रात दो घड़ी दिन व दरनप९ 
स्वाध्याय प्रारम्भ करना चाहिये जौर मध्याह्न होनेसे दो घड़ी ;०५ 
समाप्त कर देना चाहिय । फिर मध्याक्के बाद दो घड़ी व दन५ 


,-२१६ जैनधर्म 


स्वाध्याय प्रारम्भ करवा चाहिये और जब दिन अस्त होनेमें दो घडी 
काल वाकी रहे तो समाप्त कर देना चाहिये। फिर दो घडी रात बीत 
जानेपर स्वाध्याय प्रारम्भ करना चाहिये। और आधी रात होनेसे दो 
घडी पहले समाप्त कर देना चाहिये। फिर आदी रात होनेके दो घडी 
वादसे स्वाध्याय प्रारम्भ करना चाहिये और रातका अन्त होनेमें दो 
घड़ी वाकी रहतेपर समाप्त कर देना चाहिये। 


साधुफो दिनचर्या 


साधुको चाहिये;कि मध्य रात्रिमें ४ घड़ीतक निद्रा लेकर, थकान 

दूर करके, स्वाध्याय प्रारम्भ करें और जब रात बीतनेमें दो घडी काल 

शेष रह जाय तो स्वाध्याय समाप्त करके प्रतिक्रमण करें। खूब अभ्यस्त 

योगी भी क्षणमरऊे प्रमादसे समाधिच्यूत हो जाता है । अत साधुको 

सदा अप्रभादी रहना चाहिये । तीनों संध्याओमे जिनदेवकी वन्दता 
[करनी चाहिये और चित्तको स्थिर करनेके लिए उनके गुणोका चिन्तन 
करना चाहिये। कायोत्सगग करते समय हृदयकमलगमे प्राणवायुके साथ 

मनका तियमन करके 'णमो अरहताण णमोसिद्धार्ण का ध्यान करना 

+पाहिये । फिर धीरे घीरे वायुको निकाल देना चाहिये । फिर प्राण- 
| वायुकों अन्दर ले जाकर 'णमो आइरियाणं णमो उवज्ज्ञायाण' का 
यान करना चाहिये और वायुको धीरे-धीरे वाहर निकाल देना चाहिये। 
जफिर प्राणवायुको अन्दर ले जाकर 'णमो लछोए सब्वसाहुण' का ध्यान 
एरना चाहिये और वायुको घीरे-घीरे वाहर निकालना चाहिये । इस 
कार नो बार करनेसे चिरसचित पाप नष्ट होते हे । जो साधु 
पशिण-वायुको नियमन कर सकने में सम त हो वें वचके द्वारा ही ऊपर 
बिल गये पाँच नमस्कार मत्रोका जप कर सकते है। यह पंच नमस्कार 
झत्र समस्त विष्तोको सष्ट करनेवाछा जौर सव मजूछोंमें मुख्य मंगल 
[री गया है। कायोत्सर्गके पर्चात्‌ स्तुति वन्दता आदि करके आत्माका 


ध्यान करना चाहिये, क्योकि आत्मध्यानके बिना साधकी कोई 
[ त्मध्यानके बिना मुमुक्षु साधुकी कोई 
कीं ठिया मोक्षसाथक नही होती। 


# # 


चारित्र २१ 


इस प्रकार प्रात कालीन देवबन्दनाको करके फिर सिद्धोकी, शास्त्र 
की और अपने गुरु आचार्य वगेरहकी भक्ति करनी चाहिये। इस 4क। 
प्रभातमें दो घडीतक प्रात.कालीव कृत्य करके फिर साधुको €१।०५।” 
करना चाहिये। उसके बाद भोजन करनेकी इच्छा होनेपर ७ -वो५: 
विधिक अनुसार भोजन ग्रहण करना चाहिये। और भोजन « - 
होने पर अगले दिनतकके लिए भोजनका त्याग कर देना चाहिये 
फिर छगे हुए दोषोंका शोधन करके मध्याहृके बाद दो घड़ी थ॑ ८ ५९ 
स्वाध्याय करना चाहिये । जब दिन दो घडी बाकी रहें तो €१।०५। 
समाप्त.करके और दिन भरक दोषोंका परिमाजन करके «, थयक 
वनन्‍्दना करनी चाहिये । फिर देवबन्दना करके दो घड़ी रात जाच॑५ 
स्वाध्याय प्रारम्भ करना चाहिये और जाघी रात होनेमें दो घड़ी ब।क 
रह जानेपर समाप्त कर देना चहिये । फिर चार घड़ीतक , ५ 
एक करवटसे शयन करना चाहिये । यह साधुका नित्य कृत्य है 
सैमित्तिक कृत्य मूलाचार, अनगारघर्मामृत आदि ग्रन्थोंसे जाना ज। 
सकता हें। 


साधुके सम्वन्धर्में और जो बाते जन शास्त्रोमे लिखी है उत्त8- 
कुछ इस प्रकार है--- 

साधु जब घृपसे छायामे या छायासे धपमे जाते हे तो भोरपथी 
पीछीसे अपने झरीरको साफ करके जाते है । इसी तरह जव ब० 
हैँ तो उस स्थानको पीछीसे साफ करके बेठते हे जिससे कोई जीव ० 
उनके नीचे दवकर मर न जाये । जिस घरमे पशु बेधे हों या के ५ 
बुरा कार्य होता हो उस घरमें साघुको भोजनके लिए नही जाना व हिय 
त्तया घरक अन्दर जाकर बार वार दाताकी भोर नही देखना चाहिये 
यदि संघमे कोई साधु बीमार हो जाये तो उसकी कभी भी उपेक्षा नह 
करना चाहिये । अकेले साधुको कही नही जाना चाहिये, जब कह। 
जाये तो दूसरे साधुर्के साथ ही जाना चाहिये । गुरुको देखते ही 3८ 
खड़े होना चाहिये और उन्हे नमस्कार करना चाहिये। गुरु जो वचत 


किन 


दे उसे अत्यत्द आदरक्ें साथ दोनों हाथोंसे छेना चाहिये और लेकर 
पुन. नमस्कार करना चाहिये । जिन्‍्होने दीक्षा दी हो, जो पढ़ातें हों, 
प्रायश्चित देते हो और समाधि मरण कराते हों वे सद गुरुहोते हैं। 
प्राण चले जानेपर भी साधुको दीनता नही दिखलाना चाहिये | 
भूखसे बरीरका झृश बौर महिन होना साधुके लिए भूषण है, पवित्र 
मनवाल् साधु उससे छूजाता नहीं है। जिसका मन बुद्ध हैं उसे ही 
गुद्ध कहा जाता है। मत गुड्धिके बिना स्ताव करनेपर भी शुद्धि नही 
होती। साधुको चित्रमें अंकित भी स्त्रीका स्प्ण नही करना चाहियें। 
जिनका स्मरण भी खतरनाक है उनको स्पशे करना तो दुरकी वात है। 
साधुकों रात्रिमे ऐसे स्थानपर नही सोना चाहिये जहाँ स्त्रियाँ रहती 
हों। न साध्वियोंके साथ मार्गेमं चलना ही चाहिये। तथा एकाकी 
साधुको किसी एकाकी स्त्रीके साथ न गपणप करनी चाहिये, त भोजव 
करना चाहिये और न बेठता ही चाहिये । जहाँ वास करनेसे साधुका 
मन चचल हो उस देशको छोड़ देना चाहिये। जो पाँचो प्रकारक 
बस्तरसे रहित हें वे ही नि्नन्ध कहलाते हूँ, बन्यथा सोना-चाँदी वर्गरह 
कौन साधु रखता है ? 


परिग्रहकी वुराइयाँ बताते हुए एक जैनाचार्यने ठीक ही, लिला हैं- 
“परिग्रहवर्तों चर्तां भयमवच्यमापच्तते 


प्रकोपपरिहिसने च॑ परुषानृतव्याहती | 
ममत्वमय चोरतो स्वमनत्तव्च विश्ञान्चता 
कुतोहि कलुपात्मनां पत्मशुक्दतदृष्यावता ।डरा।” पात्रके० स्वो० । 
परिगरहवालोंको चोर आदिका भय अवश्य सताता हैँ । चोरी 
ही जानेपर गुस्सा बौर मार डालनेके भाव होते हैं, कठोर बोर असत्य 
वचन बोलता है। ममत्व होनेसे मन भ्रान्त हो जाता है। ऐसी स्पितिम 
कलपित बात्मावाले ताघुओंको उत्दृष्ट शुक्ल ध्यान केसे हो सकता हैं। 
अत. साधुको विल्कुल अपरिग्रही होना चाहिये। जैनपरममे 
ऊपर साबुकी जो चर्या वतलायी है उससे स्पष्ठ है कि जन 
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साध जीवन बड़ा कठोर हैं। जो ससार, शरीर और भोगोकी असारता 
को हृदयगम कर चुक हे, वें ही उसे अपना सकते हें। सुखशील मनुब्योर्क, 
गजर उसमें नही हो सकती। जैन साधुका जीवन बिताना सचमच तल' 
वारकी घारपे घावनो' हैं। आजकलके सुखशीछ लोगोंको साधु जीवन 
की यह कठोरता सम्भवत. सह्य न हो और वे इसे व्यर्थ समझे । किले 
उन्हे यह न भूल जाना चाहिये कि आजादी प्राप्त करना कितना कठिग,' 
है ” जिस देशपर विदेशी शक्ति प्रभूता जमा बैठती है, वहाँसे उस" 
तिकालना कितना कठिन होता हूँ यह हम भुक्तभोगी भारतीयों 
छिपा नहीं । फिर अगणित भवोंसे जो कर्मवन्धन आत्मासे बँबें हु 
हे उनसे मुक्ति सरलतासे कंसे हो सकती है ”? शरीर और इन्द्रिय 
आत्माके साथी नही है किन्तु उसको परतंत्र बनाये रखनेवाले कर्मोव 
साथी है । जो उन्हें अपना समझकर उनके लालन-पालनकी चित्त 
करता है वह कर्मोक्नी जंजीरोंको और दृढ़ करता हें । स् 
उपमा अंग्रेजी शासनके उन प्रबन्धकोंसे की जा सकती हें 
जनताकी जान-मालका रक्षक कहा जाता था कि्तु जो 
मिलते ही भाँखे वदरूकर भक्षक वन जाते थे | जतः अपना 
निकालते भरक लिए ही इनकी अपेक्षा करनो चाहिये और काम नि 
जानेपर उन्हे मूँह नही रूगाना चाहिये। यही दृष्टिकोण साधुकी चर्या 
रखा गया हे। जन सिद्धात्तका यह भी आद्यय नहीं हें कि दु ख 3० | 
ही मुक्ति मिलती हूँ। गुस्सेमे आकर स्वयं कष्ट उठाना या दूसरोव॑, 
कष्ट देना बुरा हें। किन्तु संसारकी वास्तविक स्थितिको जानकर उस|॥ 
अपनेको मुक्त करनेके लिए मुक्तिक मार्गमे पर रखनेपर दु खोकी :९१, 
नही की जाती। जेसा कि लिखा हे--- 

ने दुःख न सुल यहद्‌ हेतुदू ष्टश्चिकित्सिते। 

चिकित्सायाँ तु युक्‍्तस्य स्थाद्‌ दुःखमथवा सुख] 

न दुख न सुख तहद हेतु्मोक्षस्य साधने। 

मोक्षोपाये तु युक्‍्तस्य स्थाद्‌ दुः्धमथवा सुखम्‌॥' सवा» ॥ 

अर्थात्‌--जेसे रोगसे छुटकारा पानेमे न दुख ही कार 


६-०८ 
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रद और न सुख ही कारण है, किन्तु चिकित्सामें छगनेपर दु ख हो अबवा 
_ खि हो। उसी तरह मोक्षका साधन करनेमें न दु ख ही कारण है और 
सकार शुद्ध ही कारण है। किन्तु मुक्तिका उपाय करनेपर चाहे दु ख हो या 
त दे ते, उसकी परवाह नही की जाती ।' है 
णच्र॒ अत साधुकी चर्याकी कठोरता साधुको जान वृझकर ढु सी करने- 
शरीर उहदेश्यसे निर्धारित नही की गयी है किन्तु उसे सावधान, कष्टसहिष्ण 
व सौर सदा जागरूक रखनेके लिए की गयी है। हरा 
हा ज॒ कुछ छोग साधुके स्तान और दन्तधावन न करनेको बुरी निगाहसे 
। साझते है, किन्तु उनके ने करनेपर भी जैन साघुकी शारीरिक स्वच्छता 
। स्मर्णनीथ होती है। कुछ छोग कहते हे कि जैन साधुओंके दाँतोपर मल 
ते रामा रहता हैं मर उसपर यदि पैसा चिपक जाये तो उसे उत्कृष्ट साधु 
न साहा जाता है । किन्तु यह सब दन्तकथा मात्र है, दौतोंपर मे तभी 
गे किमता है जद आँतोंगे मछ भरा रहता है। जेन साधु एक वारमें परिमितत 
। चार हल्का आहार छेते है अत न आँतोमें मर रहता है और न दाँतोपर 
चंचलह जमता हैं । एकबार किसीने छिखा था कि जैन साधु अपने पाल 
पें रक्ति झाड, रखते हे उससे वे चलते समय आगे झाड़कर चलते है । यह 
साधू कोरी गप्प ही हैं। मोर पंखकी पीछी शरीर ओर वेठनेका स्थान 
पति हैं शोधनेमें काम आती है, वह झाड, नही हैं। ये सब द्वेषी अथवा 
न्क््सििसि लोगोंकी कल्पनाएँ हे। जन साधुका शरीर अस्वच्छ हो सकता 
' किन्तु उसकी आत्मा बतिस्वच्छ होती है । 
ममत्व -/८-गुणस्थान 

जेन सिद्धान्तमें संसारके सब जीवोको चौदह स्थानोंगे विभाजित 

परिया है । उन स्थानोको युणस्थान कहते है । गुण या स्वभाव पाँच 
जान क्षारके होते हे--ओऔदबिक, मोपशमिक, क्षाथिक, क्षायोपशमिक 
रन वोरर पारिणामिक । जो गुण कर्मोके उदयसे उत्पछ होता है उसे औद- 
हुषिताक कहते है । जो गुण कर्मोके उपशम-अनुदयसे होता है उसे बौपश्- 

अतेक कहते हे । जो गुण कर्मोक क्षय-विनाझसे प्रकट होता है उसे 

हम 
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क्षायिक कहते हे । जो गुण कर्मोके क्षय और कक 02 हैं उस 
क्षायोपशमिक कहते हैँ और जो गृण कर्मोके उदय, क्षय था 
क्षयोपश्षमक बिना स्वभावसे ही होता है उसे पारिणामिक कहतें हें 
चूँकि जीव इन गुणवाला होता है इसलिए आत्माकों भी गृणनामर 
कहा जाता हूँ और उसके स्थान गृणस्थान कहे जाते है । वे चौदह हू, 
मिथ्यादुष्टि, सासादन सम्यरदृष्टि, सम्यडमिथ्यादृष्टि, असयतसम्य॥+ 
गदृष्टि, सयतासंयत, प्रमत्तसंयत, अप्रमत्तसंयत, अपुर्वकरण, अनिवृत्ति/ 
वादरसाम्पराय, सक्ष्मसाम्पराय, उपजान्तकपाय वीतराग छद्यस्य! 
क्षीणकपाय वीतराग छद्नस्थ, सयोग केवी और अयोग केवली । चूँवि 
ये गणस्थान आत्माके गुणोके विकासको लेकर माने गये हे इसलिए 
एकदष्टिसे ये आध्यात्मिक उत्थान और पतनक चार्ट जैसे है । इन्हें 
हम आत्माकी भूमिकाएँ भी कह सकते हैं। ; | 

पहले कहे गये आठ कर्मो्म से सबसे प्रवल मोहनीयकर्म हैँ । यह 
कर्म ही आत्माकी समस्त शक्तियोको विकृृत करके न तो उसे सच्चे 
मार्गका-आत्मस्वरूपका भान होने देता हैँ और न उस मार्गपर चलने 
देता है । किन्तु ज्यो ही आत्माके ऊपरसे भोहका पर्दा हटने लगता है 
त्यो ही उसके गुण विकसित होने छगते है । अत इन गृणस्थानोकी 
रचनामे मोहके चढाव और उतारका ही ज्यादा हाथ है । इनक: 
स्वरूप संक्षेपम्ते ऋ्मश. इस प्रकार हं--- । 

न 

१ सिथ्यादुप्टि--मोहनीय कर्मके एक भेद मिव्यात्वके हा 
जो जीव अपने हिताहितका चिचार नही कर सकते, भधवा विचार कर 
सकतेपर भी ठोक विचार नहीं कर सकते वे जीव मिव्याद्प्टि बह 
जाते है। जैसे ज्वरवालेको मधबुर रस भी अच्छा मालूम नही होता वैरे 
ही उन्हें भी धर्म अच्छा नही मालम होता । संसारक अधिकतर जी< 
इसी श्रेणीक होते है ! 

२ सासादनसम्यर्दुष्टि--जो जीव मिय्यात्र कर्मछे उदयके 
हटाकर सम्परदृष्ठि हो जाता है वह जब सम्यक्त्वसे च्यूत होवर मिच्यात्व 
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पे जाता है तो द्वोनोके वीचका यह दर्जा होता है। जैसे पहाइंकी चोटी 
दे कोई बादमी छुडके तो जवतक वह जमीनमे नहीं भा जाता तवतक 
पे न पहाड़की चोटीपर ही कहा जा सकता हु और न जमीनपर ही, 
पे ही इसे भी जानना चाहिये। सम्बस्त्व चोटीके समान है। मिव्यात् 
मीनके समान है और यह गणस्थान वीचके ढालू मार्गके समान हैं। 
त जब कोई जीव आगे कहे जानेवाले चौथे गृणस्थातसे गिरता हैं 
भी यह गुणस्थान होता है। इस गुणस्थानमें आनेक वाद जीव नियम 
इले गृगस्थानमे पहुँच जाता है । हि 

३ सम्य मिय्यादृष्टि--जैसे दही और गुड़कों मिला देनेपर 
नोंका मिला हुआ स्वाद होता हूँ उसी प्रकार एक ही कालमें सम्ब- 
व और मिथ्यात्वरूप मिले हुए परिणामोंकों सम्यहमिथ्यादृष्टि 
हते है । 

४ असंयतसम्यग्दृप्टि--जिस जीवकी दृष्टि बर्थात्‌ श्रद्धा समीचीन 
ती हैं उसे सम्यर्दृप्टि कहते हे । और जो जीव सम्यर्दृष्ठि तो होता 

किन्तु संयम नही पाछता वह असंयत सम्यर्दृष्टि कहा जाता हैं! 
हा भी है-- 

'णो इंदियेसु विरदों णो जीवे भावरे तसे वा वि। 

जो सहहृदि जिणुत्त सम्माइट्ठी अविरदों सो ॥२९ --गो० जीव० 

'जो न तो इच्धियोके विपयोंसे विरक्त हैं बौर न चस और स्थावर 
गैवोकी हिसाका ही त्यागी है, किन्तु जिनेन्वदेव द्वारा कहे गये मार्गेका 
द्वाव करता हे---तथा जिसे उसपर दृढ़ आस्था है, वह जीव असंयत 
म्यन्दृष्ठि हें !' 

आगेके सब गुणस्थान सम्यग्दृष्टिक ही होते हे। 

५ संयतासयत--जो संयत भी हो और असंयत भी हो उसे 
यतासंयत कहते हे। अर्थात्‌ जो चस जीवोकी हिंसाका त्यागी हे और 
'धाशक्ति अपनी इच्धियोपर भी नियंत्रण रखता है उसे संयतासंयत 
ते हैं। पहले जो गृहस्थका चारित्र वत्तताया है वह संयवासयदका 
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ही चारित्र हें। ग्रती गृहस्थोंको ही सयतासयत कहते हे। इस गृण- 
स्पानसे आगेके जितने गुणस्थान है वे सब सयमको ही मुख्यतासे होते है । 

६ प्रमत्त संयत---जो पूर्ण सयमको पालते हुए भी प्रमादके कारण 
उसमे कभी कभी कुछ असावधान हो जाते हे उन मुनियोंको प्रमतत सयत 
कहते हे। 

७ अंप्रमत्तसंयत--जो प्रमादके न होनेसे अस्खलित सेयमेका| 
पालन करते हे, ध्यानमे मग्त उत् मुनियोको अप्रमत्त सयत' कह 

सातवें गुणस्थानसे आगे दो श्रेणियाँ प्रारम्भ होती है एक 
श्रेणि और दूसरी क्षपकर्शेणि | श्रेणि का मतलब हैं पक्ति या कतार ॥| 
जिस श्रेणिपर यह जीव कर्मोका उपशम करता हुआ--उन्हें दबाता| 
हुआ चढता है उसे उपशम श्रेणि कहते हे और जिस श्रेणिपर कर्मोकों| 
नष्ट करता हुआ चढता है उसे क्षपक श्रेणि कहते है । प्रत्येक श्रेणीमे| 
चार चार गुणस्थान होते है । आठवाँ, नौवाँ और दसवाँ गुणस्थान, 
उपशम श्रेणिमे भी शामिल है और क्षपक श्रेणिमें भी शामिल हैं । 
ग्यारहवाँ गुणस्थान केवल उपशम श्रेणिका ही हे और वारहवाँ गुणस्थान' 
कवर क्षपक श्रेणिका ही हैं। ये सभी गृणस्थान क्रमश होते हे ५।« 
ध्यानमें मग्त मूनियोंके ही होते हे । 

८ अपूर्व करण--करण शब्दका अथे परिणाम है । और जो 
पहल नही हुए उन्हें अपूर्व कहते है । ध्यानमे मग्न जिन मुनियोक 
प्रत्येक समयमे अपूर्वे अपूर्व परिणाम यानी भाव होते हे उन्हे अपूरवकरण 
गुणस्थानवाला कहा जाता है। इस गुणस्थानमे न तो किसी कर्मका 
उपशम होता है और न क्षय होता हू । किन्तु उसके लिए तैयारी होती 
है, जीवके भाव प्रति समय उन्नत, उच्चत होते चले जाते है । 

& जनिवृत्ति बादर साम्पराय--समान समयवर्ती जीवोंक परि- 
णामोमे कोई भेद न होनेको अनिवृत्ति कहते है। अपूर्वकारण की तरह 
यद्यपि यहाँ भी प्रति समय अपूर्व अपूर्वे परिणाम ही होते हे किन्तु अपुर्वे- 
करणमें तो एक समयमे अनेक परिणाम होनेसे समान समयवतीं जीवोंके 
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[रिणाम समान भी होते है और असमान भी होते है । परन्तु इस 
णस्थानमें एक समयमे एक ही परिणाम होनेके कारण समान समयमे 
हुनेवाले सभी जीवोके परिणाम समान ही होते हे । उन परिणामोंको 
प्रनिवत्तिकरण कहते है । और वादर साम्परायका अयथे 'स्थूछकपाय' 
गैता है। इस अनिवृत्तिकरणके होनेपर ध्यानस्थ मुनि या तो कर्मोंको 
वा देता है या उन्हें नष्ट कर डालता है। यहाँ तकके सब गुणस्थातोमे 
आअूलकषाय पायी जाती है, यह वतलानेक लिए इस गुणस्थानके तामके 
प्राय 'बादर साम्पराय पद जोडा गया है। कहा भी हे-- 

होति अणियटिदणों ते पढिसमय जेसिमेकुकपरिणामा। 

विमलयरक्षाणहुयवहसिहाहि णिहृडूढकस्मवणा ॥५७॥ 

वें जीव अनिवत्तिकरण परिणामवाले कहकछाते हे, जिनके प्रति- 
प्रमय एक ही परिणाम होता है, और जो अत्यन्त निर्मे् ध्यावर्पी 
अग्निकी शिखाओंसे कर्मरपी वतको जला डालते है । 

१० सूक्ष्म साम्पराय--उक्त प्रकारके परिणामोके द्वारा जो 
ध्यानस्थ मुनि कषायकों सूक्ष्म कर डालते हे उन्हे सूक्ष्म साम्पराय 
गृणस्थानवाला कहा जाता है। 

११ उपजान्तकपाय वीतराग छद्मस्थ--उपशम श्रेणिपर चढने- 
वाले ध्यानस्थ मुनि जब उस सुक्ष्मकषायको भी दवा देते हें तो उन्हें 
उपशान्तकपाय कहते है । पहले लिख आये हे कि आगे बढनेवार्ले 
ध्यानी-मुनि आठवे गुणस्थानसे दो श्रेणियों बेंट जाते हे । उसमें 
उपगभम श्रेणिवाले मोहको धीरे घीरे स्वधा दवा देते हे पर उसे निर्मल 
नही कर पाते | अत. जेसे किसी वर्तनमे भरी हुईं भाप अपने वंगर्स 
ढवकनको नीचे गिरा देती हु, वेसे ही इस गुणस्थानमें आनेपर दवा हुआ 
मोह उपणम श्रेणिवाले आत्माओको अपने बेगसे नीचेकी ओर गिरा 
देता हू । इसमें कपायको बिल्कुल दवा दिया जाता हैँ । अतएवं 
कपायका उदय न होनेंसे इसका नाम उपजान्तकपाय वीतराग हें। 


किन्तु इसमें पूर्ण शान और दबोनको रोकनेवाले कर्म भौजद रहते हैं 
उसलिये इसे छत्नस्थ भी कर 


हो 


हा न्प 
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१२ क्षीणकपाय वीतराग छलद्यस्थ--क्षपक श्रेणियर चढनेबाले 
मुनि मोहको घीरे घीरे नप्ट करते करते जब सर्वथा निर्मूल कर 
टालते हूं तो उन्हें क्षीफकपाय वीतराग छग्मस्थ कहते है । 


इस प्रकार सातवे गुणस्थानसे आगे बढनेवाले ध्यानी साधु चाहे 
। हली श्रेणिपर चडे, चाहे दूसरी श्रेणिपर चढे वे सव आठवाँ नौबाँ और 
दतवाँ गणस्थान प्राप्त करते ही हैँ। दोनो श्रेणि चढनेवालोमें इतना 
ही अन्तर होता हैँ कि प्रथम श्रेणिवाछोसे दूसरी श्रेणिवालोमे आत्म- 
धशद्धि और आत्मवल विशिष्ट प्रकारका होता है । जिसके कारण 
पहली श्रेणिवाले मुनि तो दसवेसे रंयारहवे गुणस्थानमें पहुंचकर दंवे 
हुए मोहके उद्भूत हो जानेसे नीचे गिर जाते हे। और दूसरी श्रेणिवाले 
मोहको सर्वेधा नष्ट करके दसवेसे वारहवे गुणस्थानमे पहुँच जाते हे । 
यह सब जीवके भावोका खेल है। उसीके कारण ग्यारहव गुणस्थानमे 
पहुँचनेवाले साथुका अवश्य पतन होता है और बारहवें गुणस्थानमे 
पहुँच जानेवाला कभी नही गिरता, वल्कि ऊपरको ही चढता है । 


१३ स्ोगकेवली---समस्त मोहनीय करममकों नष्ट हो जानेपर 
बारहवाँ गुणस्थान होता है। मोहनीय कर्मके चले जानेंसे जेप कर्मोकी 
जवित क्षीण हो जाती हैँ अत बारहवेंके अन्तमे ज्ञानावरण, दशनावरण 
और अन्तराय इन तीनो घातिया कर्मोका नाश करके क्षीणकपाय मुनि 
सयोगकेवली हो जाता हैं । ज्ञानावरण कर्मके नप्ट हो जानेसे उसके 
केवल ज्ञान प्रकट हो जाता हैँ। वह ज्ञान पदार्थोके जाननेमें इन्द्रिय, 
प्रकाथ और मन वगरहकी सहायता नही लेता इसीलिए उसे केवलज्ञान 
कहते है और उसके होनेके कारण इस गुणस्थानवाले केवली कहलाते 
है। ये केवली आत्माक जत्रु घाति कर्मोको जीत लेनेंके कारण जिन, 
परमात्मा, जीवन्मुक्त, अरहत आदि नामोसे पुकारे जाते है । जेन 
तीर्थड्भूर इसी अवस्थाको प्राप्त करके जन धममका प्रवर्तन करते हे--- 
जगह जगह घूमकर प्राणिमात्रको उसके हितका मार्ग बतलातें हें और 
इसी कार्यमें अपने जीवनके शेप दिन बिताते है। जब जायु अन्तर्मूहु्ते--- 
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क मुहतंसे कम रह जाती हैं तो सव व्यापार बन्द करके ध्यान 
जाते हैं। जदतक फेवलोक मन, वचन जोर कायका व्यापार रहता 
तदतक वे सयोगकेवली कहछाते हूं । 
१४ अयोगकेवली--जव केवली ध्यावस्थ होकर मत, पे 
गैर कायका सब व्यापार वन्द कर देते हे तव उन्हे अयोग केवली कहते 
। ये अयोगकेवल्ली दाकी दचे हुए चार अधातिया कर्मोको भी ध्णव- 
थी बस्निके द्वारा भस्म करके समस्त कर्म और शरीरक बन्वनत 
टकर मोक्ष छाम करते हूं । हे 
इस तरह संसारके सव जीव अपने अपने जाध्यात्मिक विकाप्तक 
र्तम्यके कारण गुणस्थानोमे वेंटे हुए हे । इसमेसे शुरुके चार 
गस्याव तो वारकी, तिय॑ज्च, मनृष्य और देव समीके होते है। पॉचिदां 
णस्थान केवल समझदार पु पक्षियों और मनुष्योंक होते है । 
चवेंसे आगेके सव गृणस्थान साधुजनोके ही होते हे। उनमें भी तातव- 
वारहवें तकके गृगस्थान भात्मध्वानमें छीन साधुके ही होते है । 
पैर उनमें प्रत्येक गृणस्थानका काछ अच्तर्मूहु्त--एक मुह॒तत्त कम 
ता हे। 


“».. (--मोक्ष या सिद्धि 


मुक्ति या मोक्ष शब्दका अर्थ छुटकारा होता है । अत आत्माके 
मस्त क्मवन्बनोसे छूट जानेको मोक्ष कहते है । गोक्षका दूसरा 
मम सिद्धि भी है। सिद्धि मच्दका अर्थ 'प्राप्ति' होता है। जैसे घातुको 
छाने तपाने वर्ग रहसे उसमेंसे सू जादि दर होकर ज्ुद्ध सोना प्राप्त 
जाता है वैसे ही आत्माके बुणोक्नो कलृपित करनेवाले दोषोकों दूर 
रके शुद्ध आत्माकी प्राप्तिको सिद्धि या मोक्ष कहते हैं ॥ कर्ममलर्स 
टकारा पाये बिना आत्मा घुद्ध नही होता अत मुक्ति जौर सिद्धि 
दोनो एक ही अवस्था के दो माम हूँ जो दो वातोंकों सूचित करते हैं । 
वक्त नाम कर्मेवन्चनसे छुटकारेको वतछाता है और सिद्धि नाम उस 
टकारेके होनेसे गुद्ध आत्माकी प्राप्तिको वतराता है। अतः जेनधर्म्मे 
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न तो बात्माके अभावको ही मोक्ष कहा जाता हूँ जेसा बौद्ध लोर 
मानते हे और न आत्माक गुणोक विनाशको ही मोक्ष कहा जाता ; 
जैसा वेशेबिक दर्शन मानता हे । जेनघमंमें आत्मा एक स्वतत्र द्वक 
है जो ज्ञाता और दृष्टा हैँ, किन्तु अतादिकालसे क्मबन्धनसे बंधा हुआ| 
होनेके कारण अपने किये हुए कर्मोका फल भोगता रहता है। जब वह 
उस कर्मबन्धनका क्षय कर देता हैँ तो मुक्त कहलाने रुगता हैं । 

मुक्त अवस्थामें उसके अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त 
अन्त वीय॑ आदि स्वाभाविक गुण विकसित हो जाते है। जैसे कै 
मलके निकल जानेपर उसके स्वाभाविक गुण पीतता वगेरह ऊ 
विकसित हो जाते हे इसीसे शुद्ध सोना ज्यादा चमकदार और पीछ 
होता है, वैसे ही आत्मामेसे कर्म मलक निकल जानेसे आत्माके स्वाभा 
विक गुण निखर उठते हे । मुक्त होनेक बाद यह जीव ऊपरको जाता हें 
चूँकि जीवका स्वभाव ऊपरको जानेका है जसा कि आगकी लपठें स्वभाव 
से ऊपरको ही जाती हे । अत अपने उस स्वभावक कारण ही मु 
जीव ऊपरको जाता है । छोकके ऊपर अग्रभागमे मोक्ष स्थान है जिर 
जन सिद्धातमे सिद्धशिक्ा भी कहते हें । सब मुक्त जीव मुक्त होनेव 
बाद ऊध्वंगमन करके इस मोक्षस्थानमें विराजमान हो जाते हें 
जैन सिद्धान्तमें मोक्षस्थानकी मान्यता भी अन्य सब दर्शनोसे निरार्ल 
है। इसका कारण यह है कि वेदिक दर्शनोमें आत्माको व्यापक मान 
जया है अत उन्हें मोक्षस्थानक सम्बन्ध विचार करनेकी आवश्यकत 
नहीं थी। बौद्धदर्णनमे आत्मा कोई स्वत्तत्र तत्त्व नही है, अत उच० 
लिए मोक्षस्थानकी चिन्ता ही व्यर्थ थी । किन्तु जेनदर्शन आत्माक 
एक स्वतंत्र तत्व माननेके साथ ही साथ व्यापक न मानकर ॥, 
शरीरक बराबर मानता है । इसलिए उसे भोक्षस्थानक सम्बन्ध 
विचार करना पडा। वह कहता हू कि मुक्त जीव बन्धनसे छटकर ऊब्व॑ 
गमन करता हैं और लछोकके अग्रभागमे पहुंचकर स्थिर हो जाता है 
फिर बहाँसे छौटकर नही जाता । 

जैन शास्त्रोमे एक मण्डलो मतका उल्लेख पाया जाता हे, 


जद जुनपमम 


ति जीवोका उध्वंगमन मानता है । किन्तु उसने मोक्षस्थान्क 
धन्धमे कोई विचार प्रकट नही किया। वह कहता हूँ कि मुक्त जीव 
सतत काल तक ऊपरको चला जाता है, उसका कभी भी अवस्थान 
दी होता । ऊब्बंगमन माननेपर भी क्या मण्डलीको मोक्षस्थानकी 
न्ता न हुईं होगी ? किन्तु जब उसके ताकिक मस्तिप्कर्में यह तक 
यन्न हुआ होगा कि मुक्त जीव ऊपरको जाकरके भी एक निश्चित 
एनपर ही क्यो रुक जाता है, आगे क्यों नही जाता ? तो सम्भव 
पे इसका कोई समुचित उत्तर न सूझा होगा और फल्त उसने संदा 
अगमन मान लिया होगा। किन्तु जनवर्ममें गति और स्थितिमें सहा- 
क धर्म और अधर्म नामके द्वव्योको स्वीकार करके इस गकाका ही 
शेच्छेद कर दिया गया ! यह दोनो द्रव्य समस्त छोकमे व्याप्त हू 
र छोकके ऊपर उसके अमग्न भागमे ही मोक्षस्थान हैँ । गतिमे 
ग़यक धर्मद्रव्य वही तक व्याप्त है, आगे नहीं। अत मुक्त जीव 
ग्ीपर रुक जाता है, आगे नही जाता। हे 
मुक्त अवस्थाम बिना शरीरके केवल शुद्ध आत्मा मात्र रहता हैं, 
पका आकार उसी शरीरक समान होता है जिससे आत्माने मुक्तिलाम 
या है। जैसे धूपमे खड़े होनेपर शरीरकी छाया पड़ जाती है 
ही शरीराकार आत्मा मुक्तावस्थामें होता है जो अमूर्त होनेके 
रण दिखायी नही देता। मुक्त हो जानेके बाद यह आत्मा जीना, 
(ना, बुढ़ापा, रोग, शोक, दु ख, भय वगरहसे रहित हो जाता हैं, 
पैकि ये चीजे शरीरक साथ सम्बन्ध रखती हे और'शरीर वहाँ होता 
मी है। तथा मुक्तपना आत्माकी शुद्ध अवस्थाका ही नामान्तर हें, 
॥ जबतक आत्मा शुद्ध है तबतक वहाँसे च्यूत नही हो सकता । और 
। बण॒द्ध होनेका कोई कारण वहाँ मोजूद नहीं रहता अत वहाँसे 
भी नही लौटता, सदा निराकुछुतारूप आत्मसुखमे मग्त रहता है। 
१०--अया जैनधर्म नास्तिक हे 
_ जो धर्म इंश्वरको सृष्टिका कर्ता और वेदोको ही प्रमाण मानते 
वे जैनबमेंकी गणना नास्तिक धर्मोमे करते हे, क्योकि जैनघर्म त 
भ 


पं 


चारित २ 


तो ईश्वरको सृष्टिका कर्ता मानता है और न बेदोके प्रामाण्यको ह 
स्वीकार करता हैँ । किन्तु 'जो इंश्वरको सृष्टिका कर्ता नहीं मानर 
और न वेदोफों प्रमाण मानता हैं वह नास्तिक है तास्तिक श०्द५ 
यह अर्थ किसी भी विचारशीरू गास्ततने नहीं किया । वल्कि ज! 
परलोक नही मानता, पुण्य पाप नही मानता, नरक स्वर्ग नही ॥।नतत॥ 
परमात्माकों चही मानता वह नास्तिक है यही अर्थ नास्तिक शब्दव' 
पाया जाता हैं। इस अथंकी दृष्टिस जेनधर्म घोर आस्तिक ही ठहर 
है, क्योकि वह परलोक मानता हू, आत्माको स्वतन्न द्रव्य मानती 
है, पुण्य पाप और नरक स्वर्ग मानता हूँ, तथा प्रत्येक आत्मामें पर' 
मात्मा होनेकी शक्ति मानता हैँ । इन सब बातोका विवेचन पहद 
किया गया है । इन सब मान्यताओंके होते हुए जेनधर्मको नास्ति,, 
नही कहा जा सकता। जो वेदिक धर्मवाले जेनधघमंको नास्तिक 

हे वे वेदिक धर्मको न माननेके कारण ही ऐसा कहते हू । किन्तु ऐसे 
स्थितिमें तो सभी घर्म परस्परमे एक दूसरेकी दुष्टिसे नास्तिक ठहरेंगे। 
अत शास्त्रीय दृष्टिसे जेनघर्म परम आस्तिक ठहरता है । 





9. जेन पाहितय 


जेन साहित्य वड़ा विज्ञाल हैं, भारतीय साहित्यमें उसका एक 
'शिष्ट स्थान है। छोकोपकारी, अनेक जेवाचार्योने अपने जीवनका 
इभाग उसको रचनामे व्यतीत किया है। जेनघर्ममे बड़े-बड़े प्रकाण्ड 
नाचायें हो गये हे जो प्रवक्त ताकिक, वेयाकरण, कवि गौर 
शिनिक थे। उन्होने जैनधर्मक साथ-साथ भारतीय साहित्यक इतर 
त्रोमें भी अपनी लेखनीक जौहर दिखलाये हे। दर्गन, स्याय, व्याकरण, 
पव्य, ताटक, कथा, शिल्प, भच्च-तन्त्र, वास्तु, वेद आदि अनेक 
पपयोपर प्रचुर जेनसाहित्य आज उपलब्ध है और बहुत-सा धार्मिक 
प, लापरवाही तथा अज्ञावताके कारण नष्ट हो चुका। _ _ 

भारतकी अनेक भाषाओंगे जेन साहित्य लिखा हुआ है, जिनमे 
कृत संस्कृत बोर द्रवेडियन भाषाओंका नाम उल्लेखनीय है। जेनघर्म- 
प्रारम्भसे ही अपने प्रचारके लिए लोक भाषाओोकों अपनाया अर्त' 
पने अपने समयकी छोकभापामे भी जैन साहित्य की रचनाएँ पायी 
तती है । इसीसे जर्मन विह्यान्‌ डाक्टर विटरनीट्ज ने अपने भारतीय 
हित्यकें इतिहासमे लिखा' है--“भारतीय भाषाओोके इतिहासकी 
'ष्टिते भी जैन साहित्य वहुत महत्त्वपूर्ण हे , क्योकि जेन सदा इस 
ए_तकी विशेष परवाह रखते थे कि उतका साहित्य अधिकर्से अधिक 
इनताके परिचयमें आये | इसीसे आगमिक साहित्य तथा प्राचीवतम 
गैकाएँ प्राकृतमे लिखी गयी। घ्वेताम्बरोने ८वी शती से सौर दिगम्वरों 
उससे कुछ पहले सस्कृतमें रचनाएँ करना आरम्भ किया । बादका 
१०वीं से १२वीं घती तक अपन भू भाषाम, जो उस समयकी जन भाषा 
वी, रचनाएँ की गयी । और आजकरके जन बहुत सी आवुनिक भारतीय 


3. '# ना४ध0फ रण प्राताका वन्‍ाटबायाल ए०ए मं, 
है. 4ै27-428. 


जैन साहित्य श्र 


भाषाओंका उपयोग करते हैँ तथा उन्होने हिन्दी और गुजराती 4॥६५ 
को तथा दक्षिणमें तमित और कन्नड साहित्यको विशेषरूपसे ७० 
किया हैं । 

आज जो जन साहित्य उपलब्ध हैँ वह सव भगवान्‌ भहं।वी ५ 
उपदेश परम्परासे सम्बद्ध हें । भगवान महावीरके प्रधान ४णय 
गौतम इन्द्रभूति थे। उन्होने भगवान महावीरके उपदेशोको अवधार: 
करके वारह अग औौर चौदह्‌ पूर्वके रूपमे निवद्ध किया । जो इन ज० 
और पूर्वोका पारगामी होता था उसे श्रुतकेवली कहा जाता था। जेः 
परम्परामे ज्ञानियोंमे दो ही पद सबसे महान गिने जाते हे--अत्य' 
ज्ञानियोमें कंवलज्ञानीका और परोक्ष ज्ञानियोमे श्रुतकेवलीका 
जसे केवलज्ञानी समस्त चराचर जगतको प्रत्यक्ष जानते और एस 
हे वंसे ही श्रुत॒कंवली जास्त्रमे वर्णित प्रत्येक विपयको स्पष्ट जानते हे 

भगवान महावीरक निर्वाण्के पश्चात्‌ तीन कंवलज्ञानी हु 
और उनके पदचात्‌ पाँच श्रुतकंवली हुए जिनमेसे अन्तिम क्ुत्रकष८ 
भद्रवाहु थे। इनके समयमें मगधमे बारह वर्षका भयकर दुभिक्ष पडा 
तब यें अपने सघके साथ दक्षिणकी ओर चले गये और फिर ७।८क 
नही आये । अत दुर्भिक्षक परचातू पाटलीपुत्रम भद्रवाहु स्वामीक 
अनुपस्थितिमें जो अग साहित्य सकलछित' किया गया वह <क' झी 

कहलाया, दूसरे पक्षने उसे स्वीकार नही किया, क्योकि दुर्भिक्षके ७४९ 
जो साधु मगधमे ही रह गये थे, सामयिक कठिनाइयोके कारण 
अपन भआचारमे शिथिल हो गये थे। यहीसे जनसघ दिगम्वर और दवेता 
स्वर सम्प्रदायमे बेंट गया और उसका साहित्य भी जुदा जुदा हो गया। 
दिगम्बर साहित्य 

श्रुतुकेवल्ली भद्रबाहुके परचात्‌ कोई श्रुतकेवली नही हुआ । चौद 
पूर्वोंमिसे ४ पूर्व उनके साथ ही लुप्त हो गये । उनके पश्चात्‌ +4॥९ 
आचाय॑ ग्यारह अंग और दस पूर्वोक ज्ञाता हुए । फिर पाँच. (२ 
ग्यारह अगके ज्ञाता हुए। पूर्वोका ज्ञान एक तरहसे नष्ट ही हो गया 


श्स्रैरे जैनघर्म 


ट्यूट ज्ञान बाकी रह गया। फिर चार आचाये केवल प्रथम बचारापक 
ग ज्ञाता हुए और अंग ज्ञान भी नप्ट भ्रप्ट हो गया। इस तरह काठ 
मे विच्छिन्न होते होते वीर निर्वाणसे ६८३ वर्ष बीतने पर जब 
यो और पूर्वोके बचे खुचे ज्ञानके भी लुप्त होनेका प्रसंग 
आ तब गिरिमार पर्वतपर स्थित आचाय धरसेवने भूतवदि 
व्यदन्त नामके दो सर्वोत्तम साधुओको अपना शिष्य बनाकर उन्‍हें 
पृताभ्यास॒ कराया । इन दोनोने श्रुतका अस्यास करके पद्लप्डीगप 
।मक्के सूत्र ग्रन्थकी रचना प्राइत भाषामें की । इसी समयको छुगमेंगे 
(णघर नामके आचाये हुए । उन्होने २३३ गायाओमे कसायपाहुड 
ग कपषायुप्राभृत ग्रन्थ की रचना की । यह कपाय्प्राभूत आचर्ये 
[रम्परास आयेमक्षु और नागहस्ति नामक आचार्योकी प्राप्त हुआ । 
उनसे सीखकर यतिवृषभ वामक आचायेने उनपर वृत्तिसूत्र रचे, 
।कुतमे हें और ६००० इलीक़ प्रमाण है। इन दोनो महात्‌ ग्रत्योपर 
नेक आचार्योन्े अनेक टीकाएँ रची जो आज उपलब्ध नही है। इनक 
न्तिम टीकाकार वी रसेनाचार्य हुए। ये बड़े समर्थ विद्वात्‌ थे । 
पद्खण्डागमपर अपनी सुग्रसिद्ध टीका घवछा शक स० ७३८ में पूरी 
फी। यह टीका ७२ हजार इलोक प्रमाण है। दूसरे महान्‌ प्रन्थ केसाय- 
गहुड्पर भी इन्होने टीका लिखी । किन्तु वे उसे वीस हजार श्लोक 
माण लिखकर ही स्वर्गंवासी हो गये । तब उनके सूयोग्य शिष्य 
जिनसेताचायेने ४० हजार प्रमाण और लिखकर शक स॒० ७५६ मे 
उसे पूरा किया ! इस टीकाका नाम जूयधुव्ता है और वह ६० हजार 
लोक प्रमाण है। इन दोनों टीकाभोकी रचना सस्क्ृत और प्राहृतर्क 
सस्मिश्रणसे की गयी है । वहुभाग प्राकृतमे है । बीच बीचमे 
जी आ जाती हूँ, जैसा कि टीकाकारने उसकी प्रझनस्तिमे 
हें 
“आवश्नाकृतमारत्या व्वचित्‌ सस्कृतमिश्रवा। 
सभिप्रवालन्यायेन प्रोक्‍्तोध्य  प्नन्यविस्तर: ॥” 
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पदट्जण्डागमका ही अन्तिम खण्ड महावध हैं जिसकी «चर 
भूतवलि आचार्यने की थी । यह भी प्राकृतमे है और इसका 4५ 
४१ हजार है। इन सभी ब्रन्योमे जन कर्मसिद्धान्तका बहुत सूक्ष्म औ 
गहन वर्णन है । ५ 

चिरकालसे ये तीनों महान्‌ ग्रन्थ मूडविद्री (दक्षिण कनारा) / 
जैन भण्डारमें ताइपत्रपर सूरक्षित थे। वहाँके भट्टारक महोदन 
तया पंचोकी उदात्त भावनाक फलस्वरूप अब इन तीनोका अकाश५ 
हिन्दी टीकाके साथ हो रहा हैं । | 

इंसाकी दसवी घताद्दीमे दक्षिणमें नेमिचन्द सिद्धान्त चक्रवत 
नामके एक जैनाचार्य हुए । वे उक्त तीनो आगम ग्रन्योके महानू ।१६।, 
थे। उन्होंने उनसे सकलन करके गोमट्सार तथा लब्विसार कष ।भाक्षार 
नामक दो सप्रह ग्रन्थ रचे, जो प्राकृत गायावद्ध महानू ग्रन्थ है । ७ 
भी जीव, कर्म और कर्मोके क्षण यानी विनाशका सुन्दर किल्तु यह 
वर्णन है। दोनो ग्रन्योपर सस्कृत टीकाएँ भी उपलब्ध हे और ज4.५९ , 
स्वर० प० टोडरमलजीफी जयपुरी भाषामे रची हुई भाषादीका ४ 
उपलब्ध हैं । इन टीकाओक साथ यह महान्‌ ग्रन्थ कई खण्डोसें ७ ,क 
प्रकाणित हो चुका है । 

इंसाकी प्रथम गताव्दीमे कुन्दकुन्द नामके एक महान्‌ आचार 
हो गये है। इनके तीन ग्रन्थ समयसार, प्रवचनसार और पचास्तिकार 
थत्ति प्रसिद्ध है जो कुन्दकुन्दयीके नामसे भी ख्यात हे। तीनो 
प्राकृतमे है । समयसारमें विविध दृष्टियोसे आत्मतत्त्वका सुन्दर दि 
चत हैँ, जेन अध्यात्मका यह अपूर्ष ग्रन्थ हैं। नवी झतीके अध्यात्म 
आचार्य अमृतचन्द्र सूरीने इस ग्रन्यपर सस्क्ृत पद्योमे कलगकी ९१ 
की हैँ जो बडी हृदयहारिणी हे । सतरहवी शताव्दीके कविवर बच।९स 
दासने इन कलणोका हिन्दीमे अत्यन्त रोचक पद्मानुवाद किया है । 

प्रवचनसार और पज्चास्तिकायमें जेनाभिमत तत्त्वोका ५ 
विवेचन है । कहा जाता है कि आचार्य कुन्दकुन्दने बहुतसे प्राभतव 


ध्र्य 
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चना की थी, किन्तु उनमेसे आज कंबल आठ प्रामृत उपलब्ध हूं । 
मिल भाषाक तिकुरुल काव्यके रचयिता भी इन्हीकों कहा जाता है । 
नके शिष्प उमास्वामि या उमास्वाति नामके जेनाचाय थे, जिन्‍्होने 
प्रथम जेतवाइमयको संस्कृतसत्रोमे निवद्ध करके तत्त्वाथंसूत्र तामक 
[तरम्नन्थकी रचना की । इस ग्रत्थके दस अध्यायोगे जीव आदि सात 
त्त्वोंका सुन्दर विवेचन किया गया है ! अपने अपने धर्मोमे गीता, 
हुरान और वाइबिलको जो स्थान प्राप्त हे वही स्थान जेनघर्मसे इस 
त्थको प्राप्त हैं । दिगम्वर और श्वेताम्बर दोनो ही सम्प्रदाय इसे 
प्रनतें है। दोनो ही परम्परामोक आचार्योने उसके ऊपर अनेक टीकाएँ 
ए्वी हे, जिनमे अकलकदेवका तत्त्वाथराजवातिक और विद्यानन्दिका 
तत्वार्यश्लोकवातिक उल्हेखनीय हैँ। दोनो हो वार्तिकग्रत्थ संस्कृतमे 

डी ही प्रोढ शेल्ीमे रचे गये हे और जेनदर्शनक अपूर्वे ग्रन्य हे। 
दर्शन और स्यायशास्त्रमे स्वामी समुन्तमुद्र और सिद्धसेन की 
रचनाएँ उल्लेखनीय है । स्वामी समन्तभद्वने आप्तमीभासा नामका 
शक प्रकरण प्रत्थ रचा हूँ, जिसमें स्थाह्गादका सुन्दर विवेचन करते हुए 
उतर दशनोकी विचारपुर्ण आालोचना की गयी है। इस जाप्तमीमासापर 
स्वामी अकलकदुदन 'अष्टनती' तामका प्रकरण रचा हैं और बष्टदती- 
र स्वामी विद्यानच्दिने अप्टसहसी नामकी टीका रची हैं। यह अप्ट- 
परहस्ती इतनी गहन है कि इसको समझनेमे कष्टसहस्ीका अनुभव होता 
$। इन्ही विद्यानन्दिकी आप्तपरीक्षा और प्रमाणपरीक्षा भी भाषा, 

विषय और विवेचनकी दृष्टिसे द्रष्टव्य हे । 

अकलकदेवको जेनन्यायक्ा सजक कहा जाय तो कोई अत्यक्ति 
नही है। इन्होने टीका ग्न्योके सिवा सिद्धिविनिश्चय, न्यायविनिश्चय, 
5वीयस्तय, प्रमाणतगह्‌ आदि अनेक प्रेंकरणग्रन्थ रचे हे जो बहुत ही 
शोढ और गहन है । इस प्रकरणोपर आचार्य अनन्त॒वीय, वादिराज 
और प्रभाचद्ध नामके प्रकाण्ड जैन नेयायिकोने विस्तृत व्याख्या ग्रन्थ 
थे है जो बहुत ही महत्त्वपूर्ण हें। माणिवयनत्दि आचायंका परीक्षामख 
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५ 
नामक सूत्रग्नल्थ जेनन्यायके अभ्यासियीकी लिए बडे ही कामका है । 
इसपर आचार्य मर मेयकम्लधा्तण्ड नामका महान्‌ व्याख्या 
ग्रन्थ रचा है । उसे अति सक्षिप्त करर अनेन्त॒वीयं-नामके ॥।चरा्थने 
प्रमेयरत्वनमाछा नामकी टीका बनायी न्‍ 
कदथेन, श्रीदत्तका जल्पनिणय आदि कुछ 
जो आज अनुपलब्ध हे, केवल अन्य ग्रत्थोमे उतका 
पुराण साहित्यम साहित्यमें हरिवृद्पुराण, महापुराण, पद्मचरित जा ८ 
ग्रन्योका नाम उल्लेखतीय हे । जे पुराणोंका मूल प्रतिपाद्य विषय 
६३ शलाका पुरुषोक चरित्र हे। इनमें २४ तीर्थ कर, १२ चत्रवर्ती 
& बलदेव, श्वासुदेव और € प्रतिवासुदेव हैं। जिनमे पुराण पुरुषोका' 
पुण्यचरित वर्णन किया गया हो उसे पुराण कहते हे। हरिविशु र' मे 
कौरव और पाण्डवोंका वर्णन हूँ और पद्मचरितमें श्रीरामचच्धका 4 
हैं। इस त्रहसे ये दोनो ग्रन्थ क्र जन महाभारत और जैन राभावण 
कहे जा सकते है। इनके सिवा चरितग्रन्थोंका तो जेन साहित्यमें ०७९ 
भरा हैं। सकलकीति आदि आचार्योचे अनेक चरित ग्रन्थ रचे हे । 
आचार ज़टासिह तन्दिका वरागचरित एक सुन्दर पौराणिक काव्य हे । 
काव्यसाहित्य भी कम नही है । वीरनन्दिका, चन्द्रप्रभचरित्त, हरिचन्द्र- 
का धर्मशर्माभ्युदय, धनंजयका ह्िसन्धान और वाग्भट्टका नेमिनिवाणि 
काव्य उच्चकोटिक सस्कृत महाकाव्य हें । 
अपभ्रद्य भाषामे तो इन पुराण और चरितग्र्योंका संस्कृतकी 
अपेक्षा बाहुलय है । अपभ्रश भाषामें जेनकन्योने खूब रचनाएँ की' 
है । इस भाषाका साहित्य जैन भण्डारोमे भरा पडा हैं। अपभ्न २ 
बहुत समयतक यहाँकी लोक भाषा रही हें और इसका साहित्य थी 
बहुत ही लोकप्रिय रहा हूँ । पिछले कुछ इशकोसे इस भाषाकी ओर 
विद्वानोका ध्यान आकर्षित हुआ है, अब तो वर्तमान प्रान्तीय भाषाओं 
को जननी होनेके कारण भाषाशास्त्रियों और विभिन्न ,पाथे का 
इतिहास लिखनेवालोक लिए इसक साहित्यका अध्ययन जावश्यक 
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हो गया है। प्रष्पदन्त इस भाषाके महान्‌ कवि थे। इनका “त्रिपष्टि 
महापुरुष गुणालकार' एक महान्‌ ग्रन्व हैं । पुष्पदन्तने महाकवि 
स्वयभुका स्मरण किया है । स्वयभू, पुष्पदन्त, कचकामर, र्‌इब आदि 
अनेक कवियोने अपअश भाषाक साहित्यको समृद्ध बनानेमे कुछ 
उठा नही रखा । 

कथा साहित्य भी विगाल्ल हैं । आचार्य हरिपेणका कथाकोम 
बहुत प्राचीन (ई० स० ६३२) है। आराधना कथाकोश, पुण्याक्रव 
कथाकोश आदि अन्य भी बहुतसे कयाकोग हूँ जिनमें कयाओके द्वारा 
धर्माचरणका शुभ फल भर अधर्माचरणका अशुभ फल दिखलाया 
गया है । चम्पू काव्य भी जेन-साहित्यमे बहुत हे । सोमदेवका यश- 
स्तिलक चम्पू, हरिच॒न्धका जीवन्धर चम्पू और अहंद्वासका पुरुदेवचम्पू 
उत्कृष्ट चम्पू काव्य हे । गद्यग्रन्थोमे वादीभर्सिहकी गबयचिन्तामर्णि 
उल्लेखनीय हैँ । नाठकोमे हस्तिमलछके विक्रान्तकौरव, मेथिली- 
कल्याण, अजना पवनजय आदि दर्शनीय हूँ । स्तोत्र साहित्य भी कम 
नही हैं, महाकवि घनजयका विषापहार, कुमुदचन्द्रका कल्याणमन्दिर 
आदि स्तोत्र साहित्यकी दृष्टिस भी उत्कृष्ट हे । स्वामी समन्तभद्रके 
स्वयभू स्तोअमे तो जनदशतक उच्चकोटिक सिद्धान्तोको कूट-कूट कर 
भर दिया गया है। वह एक दार्शनिक स्तवन है। नीति ग्रन्थोकी भी 
कमी नहीं है। वादीभसिहका क्षत्रचूडामणि काव्य एक नीतिपूर्ण काव्य 
ग्रत्थ है। आचाये अमितगतिका सुभाषितरत्तसदोह, पद्मनन्दि आचायंकी 
पद्मन॒न्दि पज्चविज्ञतिका और महाराज अमोघवर्षकी अब्लोत्तर- 
'र्तनमाला भी सुन्दर नीतिग्रन्थ हे । 
' _ इसके सिवा ज्योतिष, आयुर्वेद, व्याकरण, कोष, छल्द, अलंकार, 
गणित और राजनीति आदि विषयोपर भी जैनाचार्योकी अनेक रचनाएँ 
:आज उपलब्ध हे । ज्योतिब ओर आयुर्वेद विषयक साहित्य अभी 
'अकाशम कम आया हूँ। व्याकरणमें पृज्यपाद देवनन्दिका जब्त 
व्याकरण ओर जाकठायनका शाकटायन व्याकरण उल्लेखनीय हैं । 
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कोषमें धतंजय नाममाला और विश्वलोचन कोश, अलूकारमें अछकार 
चिन्तामणि, गणितमे महावीर गणितसार सग्रह और राजनीतिमे 
सोमदेवका नीतिवाक्यामृत आदि स्मरणीय हे । 

यह तो हुआ सस्क्ृत और प्राकहृत साहित्यका विहगावलोकत । 

द्रवेडियत भाषाओमे भी जेनाचार्योते खूब रचनाएं की हूँ। उन्हीके 
कारण एक तरहसे उत्त भाषाओ्रोको महत्त्व मिछा हें। कनडी 
भाषामे रचना करनेवाले अति प्राचीन कवि जन थे। कन्नड लराहित्यको 
उन्नत, प्रौढ और परिपूर्ण बनानेका श्रेय जैवाचार्यो और जैन कवियोको 
ही प्राप्त है। तेरहवी शताव्दी तक कन्नड़ भाषाके जितने प्रौढ ग्रन्यकार 
हुए वें सब जेन ही थे। 'पप भारत सदृद्य महाप्रबन्ध और 'शब्दमणि- 
दर्पण” सदश शास्त्रीय ग्रन्थोको देखकर जेन कवियोक प्रति किसे आदर 
वृद्धि उत्पन्न नही होती । कर्नाटक गद्य ग्न्थोमे प्राचीन “चामुण्डराय- 
पुराण' के छेखक वीरमातंण्ड चामुण्डराय जन ही थे । आदि पप, 
कविचक्रवर्ती रत्न, अभिनव पप, कत्तिदेवी आदि कवि जन ही थे । 

कर्नाटक कवि चरिते' के मूल लेखक आर० नरसिहाचारयन जन- 
कवियोक सम्बन्ध अपने उद्गार प्रकट करते हुए कहा हें--“जनी 
कन्नड़ भाषा के आदि कवि हैं। आज तक उपलब्ध सभी प्राचीन और 
उत्तम कृतियाँ जैन कवियोकी ही हे । विशेषतया प्राचीन जन कवियों 
के कारण ही कन्नड भाषाका सौन्दयय एवं कान्ति हें । पप, रत्न और 
पोन्चको कवियोमे रत्न मानना उचित हैँ । अन्य कवियोने भी १४वों 
गताब्दीके अन्त तक सर्वर्काध्य चम्पूकाव्योकी रचना की है । कन्नड 
भाषाक सहायक छन्द, अलकार, व्याकरण, कोष आदि ग्रन्थ अधिकतया 
जेनियोके द्वारा ही रचित है ।” 

यहाँ यह वत॒ला देना अनुचित न होगा कि दक्षिण और कर्नाटकका 
जितना जैन साहित्य हैं वह सब ही दिगम्वर जन सम्प्रदायके विद्वानोंकी 
रचना हैँ । तथा दिगम्बर सम्प्रदायर्क जितने प्रवान-प्रवान आचाय॑े 
है वे प्राय सब ही कर्नाटक देशक निवासी थे और वे न केबल 
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सस्कृत और प्राकृतक ही ग्रन्थकर्ता थे, किन्तु कनडीक भी प्रपिद्ध 
अन्‍्यकार थे ! 
तमिल भाषाका साहित्य भी प्रारम्भ काछसे ही जंनधर्म गौर 
जनसस्कृतिसे प्रभावित है। 'कुरढ' और 'वालदियार' नामके दो महान्‌ 
ग्रन्थ उन जैवाचार्यो की कृति है जो तमिलदेशमे वस गये थे। इन भ्र्थोके 
अवतरण उत्तरवर्ती साहित्यमे बहुतायतसे पाये जाते है । तमिछका 
तीतिविषयक साहित्य काव्यसाहित्यकी अपेक्षा प्राधीन है और उसपर 
जैवाचार्योका विशेष प्रभाव है । 'पलूमोल्ि' के रचमिता भी जैन थे। 
इसमें बहुमूल्य पुरातन सूक्तियाँ हे । कुरुछ और नालदियारके वाद 
इसका तीसरा तम्बर है। 'तिने माल नू रेम्वतु' के लेखक भी जैत थे। 
है ग्रन्थ शु गार तथा युद्धक तिद्धान्तोका वर्णन करता है। पश्चातृ- 
वर्ती टोकाकारोके द्वारा इस ग्रन्थके अवतरण खूब हिये गये है। इसी 
समुदायका एक ग्रन्थ 'नान्‌ मणिवकडिये' है जो वेणवा छत्दमें है। 
तमिल भाषाके पाँच महाकाव्योमे से चितामणि, सिलप्पडिकारत्‌ 
और वलेतापति जेनलेखकोकी कृति है। सिलप्पडिकारम्‌ अत्यन्त महत- 
पूर्ण तमिल ग्रस्थ है। यह ग्रन्थ साहित्यिक रीतियोके विषयमे प्रमाव- 
भूत गिना जाता है। इसके तीन महाखंड हे और कुछ अध्याय तीस हैं। 
। पाँच रषु काव्य हे--यशोधरकाव्य, चूडामणि, उदयत कई 
नागकुमार काव्य और तीढकेशी । इन पाँचो काव्योके कर्ता जे 
आचार्य थे। जेन छेखकोने तमिकत भाषाका व्याकरण भी रचा है| 
: नन्नोढ' तमिल भाषाका बहु प्रचछित व्याकरण है ! यह स्कूछो 
* कालिजोे पढाया जाता है। निषण्ट ग्रन्थोमे दिवाकर निघस्टु, विगि 
निषष्टु और गुणमणि निधण्टुका नाम उल्लेखनीय है। जेनोने गणित 
ओर ज्योतिष सम्बन्धी रचनाएँ भी को है। इस तरह तमिल गाषी 
» जेन-साहित्यसे भरपूर है। ५ 
3 गुजराती भाषामें भी दि० जैनकवियोने अनेक रचनाएँ की 
$ जिवका विवरण 'जेनगुजेर कविद्यो' से प्राप्त होता है। 
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दिगम्वर साहित्यमे हिन्दी ग्रत्थोकी सख्य। भी वहुत है । इघर' 
३०० वर्षो में अधिकाश ग्रन्थ हिन्दीमे ही रचे गये है । जन श्रावकर्के ' 
हिए प्रतिदिन स्वाध्याय करना आवश्यक है । अत. जन-साधारणकी।! 
भाषासे जिनवाणीको निवद्ध करनेकी चेष्टा प्रारम्भसे ही होती आयी 
हैं। इसीसे हिल्दी जेन साहित्यमे गद्यग्रल्थ वहुतायतसे पाये जाते है | 
लरूगभग सोलहवी शताव्दीसे लेकर हिन्दी गद्य ग्रन्थ जेन साहित्यमे 
उपलब्ध हे और इसलिए हिन्दी भाषाक क्रमिक विकासका अध्ययन 
करनेवालोक लिए वे बडे कामक हूँ । सेद्धान्तिक ग्न्थोंमे ऊपर गिनाये 
गये (तत्त्वाथसूत्र, सर्वार्थसिद्धि, राजवातिक, गोमट्टसार, प्रवचनसार, 
पञ्चास्तिकाय, समयसार, षट्खण्डागम, कषाय प्राभृत)आदिं महत्त्व- 
पूण ग्रन्थोकी हिन्दी टीकाएँ मौजूद है । न्याय ग्रन्थोमें भी परीक्षामुख, 
आप्तमीमासा, प्रमेयरत्नमाला, न्‍्यायदी पिका और तत्त्वार्थश्लोकवातिक 
जैसे महान्‌ ग्रन्थोकी हिन्दी टीकाएँ उपलब्ध हे । इन टीका भ्रत्थोका 
अध्ययन कवर हिन्दी भाषाभाषी प्रान्तोमे ही प्रचलित नहीं है किन्तु 
गुजरात, महाराष्ट्र और सुदृर दक्षिण प्रान्तके जंनी भी उनसे छाम 
उठाते है । इस तरह जैनधमंका साहित्य हिन्दी भाषाके प्रचारमें भी 
सहायक रहा हैं। प्राय सभी पुराण ग्रल्थो और अनेक कथामप्रन्थोंका 
अनुवाद हिन्दी भाषामें हो चुका हैं । अनुवादका यह कार्य सर्वप्रथम 
जयपुरके विद्वानों द्वारा दुढारी भाषामे प्रारम्म किया गया था। 
आज भी उनके अनुवाद उसी रूपमे पाये जाते है । 

यह तो हुईं अनुवादित साहित्यकी चर्चा । स्वतंत्ररूपसे भी हिन्दी 
गद्य और हिन्दी पद्म दोनोमे जैवसिद्धान्तको निवद्ध किया गया हैं । 
गद्य-साहित्यम प० टोडरमलजीका मोक्षमार्ग-प्रकाशक ग्रल्थ और पद्य- 
साहित्यमे प० दौलतरामजोका छहृढाछा जनसिद्धान्तके अमूल्य रत्न 
है । प० टोहरमलूजी, प० दोलतराम, प० सदासुख, पं० बृधजन, 
प० द्यानतराय, सैया भगवतीदास, पं ७ जयचन्द आदि अनेक विद्ानोने 
अपने समयकी हिन्दी भाषामे गद्य अथवा पद्य अथवा दोनोंमें अपनी 
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* रचनाएँ की है । वीनती, पूजापाठ, घामिक भजन, आदि भी पर्या 
संस । पद्च साहित्यमे भी अवेक पुराण और चरित रचे गये है। 
ग्रल्.. हिन्दी जैन साहित्यकी एक सकते वड़ी विशेषता यह हूँ कि उस 
शन्तरसकी सरिता ही सर्वत्र प्रवाहित दृष्टियोचर होती हैं। सरह 
जनओर प्राकृतके जैन ग्रत्यकारोके समान हिन्दी जैन ब्रन्यकारोंका भीए 
ग्रन्थ्शी लक्ष्य रहा है कि मनृष्य किसी तरह सांसारिक विपयोके फ 
अवनिकलकर अपनेको पहचाने और अपने उत्यानका अयलत्न करे। ई 
नीलिक्षयकों सामने रखकर सवने अपनी अपनी रचताएँ की हे । हि 
. जन्जैन साहित्यमे ही नही, अपि तु हिन्दी साहित्यमे कंविवर वनासतीदा 
* इस्जीकी आत्मकथा तो एक अपूर्व ही वस्तु हैं। उनका वाठक सम 
:उससार भी अध्यात्मका एक अपू् यन्य हु 
यह इ्वेताम्बर-साहित्य 
०८ पाटलीपुत्रमे जो अग संकलित किय गये थे, कालकऋमसे वें 
, सम्भव्यवस्थित हो यये तव महावीर निर्वाणकों छठी चतद्दीमें व 
स्कन्दिलकी अध्यक्षतामे मबुरामे फिर एक सभा हुई जोर उसमे फिः 
शेष बचे अंग साहित्यको सुच्यवस्थित किया गया। इसे मायुरी वाद 
फ़हते है । इसके बाद महावीर निर्वागकी दतवी घतीमे वल्लभी वग 
कावियाग्ड) मे देवडिगणि क्षमाश्रनणर्क सभापतिलमे फिरिए 
सभा हुईं। इसमें फिरते ग्यारह अगोका संकलन हुआ । वारहवाँ ६ 
तो पहले ही लुप्त हो चुका था । ब्रवतक स्मृतिक आशरपर ह्ी॥ 
साहित्मका पठन-पाठन चलता था, किन्तु अब बीर नि० स॒० ६! 
(| ० ल० ४५३) के लगभग उन्हें पुस्तकारूढ किया गया। विद्यम 
शत आगमोकी व्यवस्था अपने सम्पादक देवद्धियणिकी मुल्य 
मिमारी हैं। उत्होने इन्हें अध्यायोगें विभक्त किया । जो भय जु 
८ गये थे उन्हें अपनी बुद्धिके अनुसार सम्बद्धों किया । डा० जेकीदद 
<. १ समपपदररामिनें अरू सामाचारी घतदें लिखा ऐ-- 
पे 52509 श्रीवीरादू बी सवशन- (९८ 
शाइगपापई्ट निक्षबयान्‌ बहुतरसाधु व्यापत्तों बहुश्रुतबिच्छित्तो 
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कथनानुसार देवद्धिगणिक पश्चात्‌ भी जेन आगमोंमें बहुत फेरफार 
हुआ हैं। 
इवेताम्वर सम्प्रदायका सम्पूर्ण जेनागम छह भागों विभवत है, 
१ ग्यारह अंग--आचारांग, सूत्रकृ्तांग, स्थानांग, समवार्याग, मगवती, 
। गवाधरंकथा, उपासकदशा, अंतकृहझ्ा, अनुत्तरोपपातिक, प्रइ्नव्या- 
करण और विपाकसूत्र । २ वारह उपाग--औपपातिक, राजप्रशन, 
जीवाभिगम, प्रज्ञापना, जम्बूद्वीपप्रज्ञप्ति, चन्द्रप्र्नप्ति, स्यप्रश्ञप्ति 
निरयावलली, कल्पावतस, पुष्पिक, प्रुष्पचूलिक और वह्निदशा । 
३ दस प्रकीर्णक--चतु-शरणं, आतुर प्रत्यास्यान, भक्त, सस्तार, तन्दुल- 
वचारिक, चन्द्रवेधक, देवेन्द्रस्तव, गणिविद्या, महाग्रत्याल्यान और 
बीरस्तव । ४ छह छेदसूत्र--निश्ीय, महानिशीथ, व्यवहार, दशा- 
श्रुतस्कन्ध, वृहत्कल्प, पञज्चकल्प । ५ दो सूत्र--नन्दीसूत्र और अनु- 
योगद्वार । ६ चार मूल्सूतर--उत्तराध्ययन, आवश्यक, दशवेकालिक | 
और पिण्डनिय्‌क्ति । ये पंतालीस ग्रन्थ आगम कहें जाते हे । इनकी 
भाषा आषंप्राकृत कहलाती है। इनमें आचार, ब्रत, जेनतत्त्व, ज्योतिष, 
भूगोल आदि विविध विषयोंका वर्णन हे । दिगम्बर सम्प्रदायके। 
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जातायाँ- भव्यकोकोपकाराय श्रुतमक्तये च भ्रीसघाग्रहात्‌ मृतावशिष्टतदा-' 
कालीनसर्वेसाधून_ वलभ्यामाकार्य तन्मुखाद्‌ विच्छिन्नावश्षिष्टान्‌ न्यूनाविकान्‌ 
चुटिताश्यूटितान्‌ आगमाकापकान्‌ अनुक्रमेण स्वमत्या सकलव्य पुस्तकाहूढाः, 
कृता'। ततो मूछतो गणघरभाषितानामपि तत्सकलनानन्तर सर्वेपामपि आग-, 
माना कर्ता श्रीदेवद्धिणक्षमाश्रमण एवं जात. व 
अर्थात्‌--श्रीदेवद्धिगणि क्षमाश्रमणने वीर नि० स० ९८० नें वारह वर्षके 
! दुभिक्षके कारण वहुतसे साधुओंके मर जानेसे बहुतसे श्रुतके नष्ट हो जानेपर, 
भव्यजीवोंके उपकारके लिए शास्त्रकी भक्तिसे प्रेरित होकर, सघके आग्रहसे वाकी 
बचे सब साधुओको वलभी नगरीमें बुलाकर, उनके मुखसे वाकी बचे, कमती' 
बढती, श्रुटित, अत्रुटित आगमके वाक्योका अपनी वुद्धिके अनुसार सकलत करके 
उन्हें पुस्तकर्मे लिखवाया। इसलिए मूलमें गणघर प्रतिपादित होनेपर भी सकलन 
करनेके कारण सभी आयमोंके कर्ता श्रीदेवद्धिगणिक्षमाश्रमण कहलाये।' 


आनच 


गहित्यमें अंग और अंग्वाद्य ग्रन्थोके नामों तथा उनमे वर्णित विषयोका 
उल्लेख मिलता है, किन्तु उसमें उपांग आदि भेद नही है। खेताम्बर 
स्पदायमे चच्धप्रश्ञप्ति, सूयंप्रज्ञप्ति, जम्बूद्वीपप्रज्ञप्तिको उपाय माना है 
इन्तु दिगम्वर साहित्यमें इनकी गणना दृष्टिवादक एक भेद परिकर्ममे 
गै हैं । इसी तरह दशवेकालिक, उत्तराध्ययन, कल्पव्यवहार और 
ञश्ीय नामके ग्रन्थोंको अंगवाह्म वतलाया है । दिगम्वर सम्प्रदायमें 
गोंके अतिरिक्त जो भी साहित्य है वह सब अंगवाह्म माना गया हैं ! 
श्वेताम्वर परम्परामें देवद्धिगणिक पश्चात्‌ जिनभद्गगणि क्षमा- 
मंण नामके एक विशिष्ट आचार्य हुए। इनका विशेषावश्यक भाष्य 
के उच्च कोटिका ग्रन्थ है। इसमें तकंपूर्ण शीस जानकी सुन्दर चर्चा 
गयी हैं । जिस तत्त्वाथंसूत्रका उल्लेख हम दिगस्वर साहित्यमें 
र आये है, उसपर एक भाष्य भी है, जिसे कुछ विद्वान्‌ स्वोपज्ञ मानते 
। इसपर आचार्य सिद्धसेनगणिका तत्त्वाथ भाष्य एक विस्तृत टीका 

। आगमिक साहित्यक ऊपर भी अनेक टीकाएँ उपलब्ध हे । नवाग 
त्तिकार श्रीअभयदवसूरिने नौ आगमोपर संस्कृत भाषामे सुन्दर 
काएँ रची है। इस दृष्टिसे मल्छधारी हेमचन्बका नाम भी 
ल्लेखनीय है, इन्होंने भी आगमिक साहित्यपर विद्वत्तापृर्ण टीकाएँ 
खी है। विशेषावाश्यक भाष्यपर रची इनकी टीका वहुत ही सुन्दर है। 


इवेताम्बर सम्प्रदायमें कर्मंविषयक साहित्य भी पर्याप्त है जिसमें 
मेप्रकृति, पंचसग्रह, प्राचीन और नवीन क्मंग्रन्थ उल्लेखनीय हे । 
रेवी बतीमें श्रीदेवेद्रसूरिनें ववीन कम्मग्रन्थोकी रचना स्वोपज्ञ टीका 
थ की थी। इनकी टीकाओंमें कर्मसाहित्यकी विपुर सामग्री संकलित 
। न्यायविषयक साहित्य सिद्धसेन दिवाकरका न्यायावतार जैव- 
यका आद्य ग्रन्थ माना जाता है। इनका 'सन्मति तक प्रकरण भी 
[ते महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है, इसमे आगमिक मान्यताओंको भी तर्क॑की 
पौटीपर कसनेका प्रयत्न किया गया हैं। इस प्रकरण ग्रन्थपर अभय- 
।सूरिकी महत्त्वपूर्ण टीका है। इस सम्प्रदायमें हरिभद्रसूरि तामके 
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एक प्रख्यात विद्वान्‌ हो गये हैं । किवदन्ती है कि इन्होंने १४०० प्रकरण 
अन्थ रचे थे। इनके उपलब्ध दाशतिक ग्रन्थोंमे अनेकान्तवादप्रवेश, 
अनेकान्त जयपताका तथा श्ास्त्रवार्ता समुच्चयका नाम उल्लेखनीय 
हूं। तत्त्वार्थंयृत्रपर भी इन्होने एक टीका लिखी हँ। वादिदेव सूरिका 
प्रमाणनयतत्त्वालोकालंकार तथा उसकी स्वोपज्ञ वृत्ति स्याद्गादरत्ना- 
कर व आचार्य हेमचद्धकी प्रमाणमीमासा और मल्लिषेणसूरिकी 
स्पाह्मदमंजरी भी न्यायश्ञास्त्रके सुन्दर ग्रन्थरल हे । सतरहवी शतीमे 
आचार्य यशोविजय भी एक कुशल नैयायिक हुए है, इन्होने विद्या- 
नन्दिकी अष्टसहस्लीपर एक टिप्पण रचा हे तथा नयोपदेश, तयामृत- 
तरगिणी, तकंपरिभाषा आदि अनेक ग्रन्थ रे हे! जेनधर्क दाशनिक 
सिद्धान्तोपर इन्होने व्य दृष्टिकोणसे विचार किया हे तथा नव्यन्यायकी 
शैलीमे भी ग्रत्थ रचे हे ! 

पुराण साहित्यमं विमछसूरिका पठमचरिय (पद्मचरित) एक 
ग्राकृत काव्य है। यह प्राचीत समझा जाता है । इसमें रामचन्द्रकी 
कथा हैँ! 'वसुदेव हिण्डी' भी प्राकृत भाषाका पुराण हे इसमे महाभारत 
की कथा है। यह भी प्राचीन है। आचार्य हेमचच्धका त्रिशष्टिशकाका- 
पुरुषचरित भी उल्लेखनीय हूँ । अन्य भी अनेक ग्न्ध हे । 

काव्योंमें हेमचन्रका दृचाश्रयं महाकाव्य, अभयदेवका जयन्त- 
विजय, मुनिचन्द्रका शान्तिनाथचरित अच्छे काव्य समझे जाते हे । 
गद्य काव्यमं धत्पाल कविकी तिछकमंजरी एक सुन्दर आख्यायिका 
अन्य हैं । नाटठकोमे रामचन्द्र सूरिका नल-विरास, संत्यहरिह्चन्द्र, 
राधवास्युदय, निर्भयव्यायोग आदिका नाम उल्लेखनीय हे । जयसिंह- 
का हम्मोरमदमर्दन एक ऐतिहासिक नाटक हे । इसमें चौलक्य 

राज वीरधवलक द्वारा हम्मीर नामक यवन राजाको भगानेका 

चर्णन है । 


लाक्षणिक ग्न्योंगे आचार्य हेमचन्कका काव्यानृश्ञासत द्रष्टव्य 
है। कथा साहित्यका तो यहाँ भण्डार भरा है। उसमें उद्योतनसूरिकी 
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कुवलूयमाला, हरिसद्रकी समराइब्वकहा और पादहिप्तकी तरंगवती- 
कहा बति प्रसिद्ध हैं। कुवछूयमाछा तो प्राकृत साहित्यका एक बल 
रत है। यह प्राकृत भाषाक़े अभ्यात्तियोंके लिए बहुत उपयोगी है। 
इसी तरह बाचार्य पिद्धपिकी उपमितिभवप्रपञ्चकंथा भाखीर 
पाहित्यका प्रथम रुपक ग्रत्य माना जाता है । 
व्याकरणमे आचार्य हेमचन्धका 'सिद्ध हेम व्यकरण' बतिप्रपिई 
है। इसीका आाठवाँ अध्याय प्राकृत व्याकरण हैँ, जिससे अच्छा दूसरा 
प्राइतत व्याकरण आज उपलब्ध नही है। कोषोंभ भी हेमचत्नका ब्ि- 
बानचिन्तामणि, अनेकार्यसंग्रह, देशीनाममाछा, विघंट शेय, अमिः 
धानराजेद्ध तथा 'पाइबसहमहण्णव' अपूर्व कोष ग्न्य है। 
प्रव्धोंगे चद्ध्रभसूरिक्ा प्रभावकचरित, मेस्तुंगका प्रवस- 
बिन्ताभणि, राजगेसरका प्रवन्धकोश तथा जिनप्रभसूरिका विविष- 
तीथ्थंकत्प महत्त्वपृणं हें। वन्य भी अनेक विषयोंपर साहित्य पाश 
जाता है। अपभ्रंश भाषाका साहित्य भी पर्याप्त है, जिसमें धतपात- 
की 'सविसयत्त कहा” अतिप्रसिद्ध है। स्त्रोन्न साहित्य भी विपुर है 
इेताम्वर सम्प्रदायका अधिकतर आवास गुजरात प्रात्तमे है। 
अत. गुजराती भाषामें भी काफ़ी साहित्य मिलता हैं, जिसका प्रिधा 
जैन गुर्जर कविभो' तामक ग्न्यमें विस्तार के साथ दिया है। 
विदेशी भाषाबोमे भी जैन साहित्य पाया जाने छगा है। जम 
विद्वान स्व० हर्मन याकोदीने कई ग्रस्थोंका सम्पादन किया था। उनमें 
उनकी कल्पतूत्रकी प्रस्तावगा तथा 'डघ०॥ 80०७ ०६ एफ 
नामकी ग्रन्यमालायें प्रकाशित जैनसूतों की प्रस्तावना पढ़ने योख है| 
जर्मन विद्वान्‌ प्रो० ग्लेजनपका जैनिज्म' भी अच्छा ग्रन्थ है! 
स्व० वीरचन्र राघवचद्ध गांधीने अमेरिकाके चिकागो नगरमें हुई 
चर्म सम्मलनमें जो भाषण जैनघर्मके सम्बन्ध दिये थे, वे कर 
है हट * भामसे उप चुके है। व्यायावतार, सम्मृतितके बर्गेरः 
का सपरजी अनुवाद भो हो चुका है। ओर भी बनेक ग्रन्थ है। दिगम्बर 
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साहित्य भी अंग्रेजीमे पर्याप्त है । स्व० जें० एल० जैनी और वरिस्टर' 
चम्पत्तरायने इस दिश्वा में उल्लेखनीय सेवा की है। 


उपसंहार 

बहुतसा जन साहित्य अब प्रकाशर्मे आ रहा हूं और नयी शलीसे 
उसका सम्पादन भी होने छगा है। प्राचीन जेन साहित्यका तुलनात्मक 
तथा ऐतिहासिक विवेचन करनेकी भी परम्परा चल पडी हूं जिसका; 
श्रेय सर्वश्री नाथराम प्रेमी, जुगल किशोर,मुख्तार, पं० सूखछारू और 
म॒नि जिनविजय आदि ज॑न विद्वानोंको हैं । इस दृष्टिसे प्रेमीजी क 
जेत साहित्य और इतिहास', मुख्तार सा० की 'पुरातन वाक्य सूची 
की प्रस्तावना तथा समल्तभद्र”' नामक पुस्तक दुष्टव्य हूं। पट्खण्डा- 
गम, कसायपाहुड और न्यायकुमुद चन्दकी हिन्दी प्रस्तावनाएँ भी 
तुलनात्मक और ऐतिहासिक दृष्टिकोणसे अध्ययन करनेवालोके लिए 
बहुत कामकी हैँ । जिज्ञासुओकों उनका अध्ययन करना चाहिये 
अन्वेषकोंके लिए जन साहित्यमे प्रचुर सामग्री मौजूद हे । 


कुछ प्रसिद्ध जनाचार्य 


भगवान्‌ महावीरक पश्चात्‌ कितन ही प्रसिद्ध प्रसिद्ध आचा” 
और ग्रन्थकार हुए हे जिन्होने अपने सदाचार और सद्दिचारोसे न केवर' 
जेनधममंको अनुप्राणित किया किन्तु अपनी अमर रूखनीके द्वारा सात 
वाडमयको भी समृद्ध वताया | नीचे कुछ ऐसे प्रसिद्ध आचार्यो और 
ग्रन्थकारोंका परिचय संक्षेपम कराया जाता है । ढ 


गौतम गणधर (५५७ ई० पूर्व) 
यह भगवान महावीर॒के प्रधान गणघर (शिष्य) थे। भू: 
नाम इच्द्रभूति था, जातिसे ब्राह्मण थे। वेद वंदाजभमें 4२६ 
थे । जब केवलज्ञान हो जानेपर भी भगवान्‌ महावीरकी ५५ 
नही खिरी तो इच्धको इस वातको चिन्ता हुईं । इसका क॥९० 
जानकर वह इन्द्रभूतिके पास गया और युक्तिस उसे भगवान्‌ हावी ९- 
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पम्वेत्तरणमे के आया। संशय दूर होते हो इच्द्रभूतिने प्रत्नज्या ले 
छी और भगवानूके प्रधान गणवर हुए । भगवान्‌का उपदेश सुनकर 
अववारण करके इल्होंने द्वादभाड़् श्रुतक्ी रचना की। जब कारक 
ठण्णा अमावस्थाके प्रात भगवान्‌ महावीरका निर्वाण हुआ उ्ती सम 
गौतम स्वामीको केवल जावकी प्राप्ति हुईं। उसके १२ वर्ष परचाह्‌ 
इन्हें भी निर्वाणपद प्राप्त हुआ ! 
८०” भद्रवाहु (३२५ ई० पूर्व) 

यह भद्गवाहु अन्तिम श्रुतकंवी थे। इनके समयमें मगवमे १ २ 
वर्षा भयंकर दुर्धिक्ष पड । तव यह साबुओोंक बहुत बडे संपर्क 
ताथ दक्षिण देशको चले गये। प्रसिद्ध मौर्य सम्राद चत्रगुप्त भी राज्य- 
भार पुतको सॉपकर इनके साथ ही दक्षिणकों चला गया। वहाँ मैसूर 
प्रा्तके श्रवणवेल्गोला स्थानपर भद्रवाहु स्वामी अपना अन्तिम समय 
जानकर ठहर गये और और शेप संबको आये रवाना कर दिया । 
सेवाके लिए चद्धगुत्त बपने गुरके पास ही ठहर गये । वहाँके चद्वगिरि 
पर्व॑तकी एक गृफ़ामे भेद्रवाहु स्वामी देहोत्सग किया । यह गुफा 
भह्रवाहक़ी गुफा कहाती है और इसमें उनके चरण अंकित है यो 
जे जाते है। भद्गववाहुकें समयमे ही संवर्भेदका वीजारोपण हुला बतः 
उनके वादसे ब्ेताम्बर बौर दिगम्बररोकी आचाये परम्परा भी जुदी- 
जुदी हो गयी। दिवस्वर परुपराके कुछ प्रमुख आचार्योका गीते 
ध्परिचय दिया जाता हूँ 

५.नरसेंव (वि० सं० की दूसरी शती ) 

$ _वाचायं घरसेन बंगो बौर पूर्वोके एक देशके ज्ञाता थे और सौराष्टू 
जा गिरवार पवतकी गुफा्मे ध्यान करते थे । उन्हें इस बातकी 


् 
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(. » पुष्पदन्‍्त ओर भूतबलि । 

ये दोनों मुत्ति पुष्पदल्त और भूतवली थे । आषाढ शुक्ला 
एकादशीकों अध्ययन पूरा होते ही धरसेनाचार्यनें उन्हें 
बिदा कर दिया । दोनो शिष्य वहाँसे चछकर अकुलेब्वरमे 
4 आये और वही चतुर्मास किया। पुष्पदन्त मुनि अकुलेश्वरसे 
चुलकर बतवास देशमे आये। वहाँ पहुँचकर उन्होने जिनपालितकों 
दीक्षा दी और “बीसदि सूत्रों की रचना “करके उन्हे पढाया। 
फिर उन्हें भूतबलिके पास भेज दिया । भूतबलिने पुष्पदन्तको 
अल्पायु जानकर आगेकी पग्रन्थरवचना की। इस तरह प्रुष्पदन्त 
भौर भूतबलिने पट्खण्डागम नामक सिद्धान्त प्रत्थकी रचना की। 
फिर भूतबलिने षट्खण्डागमको लिपिवद्ध करके ज्येष्ठ शुक्ला पंचमीर्क 
दिन उसकी पूजा की । इसीसे यह तिथि जनोमे श्रृत पचमीक नामसे 


$ प्रसिद्ध हुई । 
ह गुणधर (वि० सं० की ररी शती ) 


आचाये गृणघर भी रूगभग इसी समयमे हुए । थे ज्ञान-प्रवाद 
तामक पाँचवे पूर्वक दसवें वस्तु अधिकारके अन्तर्गत कसायपाहुड़- 
रूपी श्रुत समुद्रके पारगामी थे। उन्होने भी श्रुतका विनाश हो जानेके 
भयसे कसायपाहुड चामका महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त ग्रन्थ प्राकृत गाथाओमे 
निबद्ध किया । 
> कुन्दकुन्द (वि० सं० की ररी शती ) 
आचार कुन्दकुन्द जैनधर्मक महान्‌ प्रभावक आचाये थे । इनके 
4 विषयमे प्रसिद्ध है कि विदेह क्षेत्रमे जाकर सीमंधर स्वामीकी दिव्य- 
ध्वनि सुननेका सौभाग्य इन्हें प्राप्त हुआ था। इनका प्रथम नाम 
पद्मतन्दि था। कोण्डकुल्दपुरके रहनेवाले होनेसे बादमे वे कोण्डकुन्दा- 
चार्यके नामसे प्रसिद्ध हुए | उसीका श्रुतिमघुर रूप 'कुन्दकुन्दाचाय 
बत गया । इनके प्रवचनसार, पंचास्तिकाय और समयसार सामके 
ग्रन्थ अति प्रसिद्ध हे जो नाटकच्यी कहलाते हे । इनके सिवा इन्होंने 


रद जैनधर्म 


नेक प्रामतो की रचना की हे जिनमेस आठ प्राभृत उपलब्ध हूं। 
गेधप्रामतके अन्तकी एक गायामे इन्होने अपनेको श्रृवकेवली भद्ववाहुवा 
भेष्य वतलाया है। श्रवणवेलगोलाके शिलालंखोम इनकी वडी की 
कतलायी गयी है । 


/» उमास्वामी (वि० सं० की इरी शती) | 


यह आचाये कुन्दकुल्दक शिप्य थे। इन्होने जेब सिद्धान्तको 
पंस्कृत सत्रोभे निवद्ध करके तत्त्वार्थसूत्र वामक सूत्रयन्थकी रचना की। 
इनको गद्धपिच्छाचायय भी कहते थे। श्रवणवेलगोलाक शिलालेख न० 
मैं० १०८ में लिखा है कि श्री कुन्दकुन्दाचार्यक पवित्र वंगमें उमास्वामी 
मूनि हुए जो सम्पूर्ण पदार्थोके जाननवाले थे, मुनियोमे श्रेष्ठ थे। 
उन्होने जिनदेव प्रणीत समस्त गास्त्रोके अयको सूत्र रूपमे निवद्ध किया। 
वे प्राणियों की रक्षामें बड़े सावधान थे । एकवार उन्होंने पिछी न होने 
पर गृद्धके परोको पीछीके रुपमें धारण किया था, तभी से विद्वात्‌ ' 
उनको गृद्धपिच्छाचा्य कहने छगे । साधारणतया दि० जैन मुनि जीव- 
रक्षाक लिए मयूरक पस्तोकी पीछी रखते हे । 

* समन्त भद्र (वि० सं० की ३-४थी शती) 

जैन समाजक प्रभावक आचार्योममें स्वामी समन्तमद्रका स्थार्ें 
बहुत ऊँचा है। इन्हें जेन गाननका प्रणेता और भावि तीर्थ ड्डर पर 
वतलाया हैं | जकलंकदेवने अप्टगतीमें, विद्यानन्दने अप्टसहसीर 
आचाये जिनसेनने आदिपुराणमें, जिनसेन सूरिनि हरिवंशपुराणर्म 
वादिराजसूरिने न्यायविनिश्वय-विवरण और पाइवेनायचरितमें, वीर 
नच्दिते चद्धप्रभचरितमम, हस्तिमल्डनें विक्रान्तकौरव नाठकरमें तथा 
अन्य अनेक ब्न्यकारोते भी अपने अपने प्रन्थके प्रासम्भमें इनको बहुत 
ही आदरपूर्वक स्मरण किया है । मुनि जीवममें इन्हें भत्मक व्याधि 
हो गयी, जो गाते थे वह तत्काड़ जीण हो थाना था। उसे दर करने 
किए उन्हें कानी या काणीजें राजहीय विवाठयमें पजारी बनता 

पटा जोट ब्रा देगा पित नैवेद्यका भत्षण करके अपना रोग दर फिया ! 

ह 
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जब कलई खुली तो स्वयंभूस्तोत्र रचकर जेन शासनका प्रत्यक्ष 
प्रभाव प्रकट किया । 

इनके रचे हुए आप्तमीमासा, बृहत्स्वयमूस्त्रोत्र, युवत्यनुशासन, 
जितस्तुतिशतक तथा रत्नकरण्ड नामक ग्रन्थ उपलब्ध है, तथा जीव! 
सिद्धि आदि कुछ ग्रल्थ अनुपलब्ध हे । ये प्रखर ताकिक और कुशल 
वादी थे। अनेक देशोमे घूम-घूमकर इन्होने विपक्षियोकों शास््रार्थर 
प्रास्त किया। | 


सिद्धसेन (वि०सं० की ५वी शती) | 


आचार्य उमास्वामी (ति) की तरह सिद्धसेनकी मान्यता भी दोन 
' सम्प्रदायोंमे पायी जाती है। दोनों ही सम्प्रदाय उन्हे अपना गुरु म।च' 
हे। दिगम्वर सम्प्रदायके आचाये जिनसेन प्रथम व द्वितीय ने बहुत 
आदरके साथ उनका स्मरण किया हैँ । उनकी सूक्तियोंको भगवा 
ऋषभदेवकी सक्तियोंक समकक्ष बतछाया है और 4 तवादीर 
हाथियोंक समूहक लिये उन्हे विकल्परूप मखोयुक्‍त सिंह १0०।० 
हैं। खवेताम्बर सम्प्रदाय में दिवाकर विशेषण के साथ इंच» 
प्रसिद्धि हें। इनका सन्‍्मति तकंग्रल्थ अति प्रसिद्ध और बहुमान्य' हे, 
यह प्राकृत गाथाओंमे निवद्ध है। दूसरे ग्रन्थ न्यायावतार तथा &। न* 
पतिकाएँ संस्कृतमे हे। सभी ग्रन्थ गहन दाशनिक चर्चाओसे ५५ 
हें। प्रसिद्ध इतिहासज्ञ पं० जुगलकिशोर 'मुख्तारने गहरे अध्ययन मेँ 
खोजके बाद यह सिद्ध किया हे कि उक्त सब क्ृतियाँ एक ही थ&.. 
की नही हे, सिद्धसेन चामके कोई दूसरे विद्वान भी हुए हे। ध 


देवनन्दि (इंसाकी पांचवी शती) 


श्रवणवेलग्रोछाक॑ शिलालेख न० ४० (६४) में लिखा है 
इनका पहला नाम देवनन्दिथा। बुद्धिकी महत्ताक कारण वे।ण 





१. अनेकान्त, वर्ष ९, कि० ११ (सन्मति सिद्धसेनाँक ) । 
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'्रद्धि कहछाये और देवोने उनके चरणोंकी पूजा की, इसलिए उनका 
पाम पृज्यपाद हुआ । इनका' सक्षिप्त चाम देव भी था। आचार 
जनसेनने आदिपुराणमे और वादिराजसूरिने पाइ्वेनाथचरितर् 
हहहेँ इसी सक्षिप्त नामसे स्मरण किया है। महाकवि धनव्जयने बपनी 
।ममाछामे पृज्यपादके व्याकरणकों अपडिचम रलत्रय में गिनाया हैं! 
नका जैनेन्द्र व्याकरण जैनोका पहला संस्कृत व्याकरण है । इस१ 

बहुत ही सक्षिप्त है । सज्ञाएँ भी सक्षिप्त हे । मुग्धवोधके कंत 

० बोपदेवने आठ वैयाकरणोमे जैनेन्द्रका भी उल्लेख किया है। जेवेक 

; सिवाय इनके चार ग्रन्थ और उपलब्ध हे--सर्वार्थसिद्धि, समाधितत्र, 
प्टोपदेश और दश्षभक्ति (संस्कृत) । इन्होने अपने जेनेद्रपर 
गत भी बनाया था जो अप्राप्य है। इसी तरह वे्यक प्रत्य भी इन्होने 
त़ाये थे। गगवंशीय राजा दुविनीत इनका शिष्य था, जिसका राज्य- 
ह्ई० सन्‌ ४८२ से ५१२ तक माना जाता है। 


पात्रकेसरी (ईसाकी ६ठीं शती) 
इन्हें पात्रस्वामी भी कहते हे। इन्होने वौद्धोकक त्रैरुप्य हेतु वादका 
डन करनेके लिए “विलक्षण कदर्थन” नामका शास्त्र रचा था 
पलब्ब है । शान्तरक्षितने अपने तत्त्वसंग्रहमें पात्रस्वामीके मत की 
लोचना करते हुए कुछ कारिकाएँ पूर्वपक्षके रूपमे दी हे । इनका 
न इलोक बहुत प्रसिद्ध ह-- 
अन्यथानुपपन्नत्व यत्र तत्र श्रयेण किम्‌। 
नान्यथानुपपन्नत्त यत्र तम्र अयेण किम । 
वादिराजसूरि और अनन्तवीयंने लिखा है कि वौद्धोंके त्रिकक्षण- 
खण्डन करनेके छिए पद्मावतीदेवीने भगवान सीमन्धर स्वामीके 
वसरणमें जाकर उनके गणबरकें प्रसाद से इस इलोककों प्राप्त 
के पात्र केंसरीकों दिया था | श्रवणवेलयोलछाके शिलालेख ने० 
में भी ऐसा उतल्लेय हैं 


5 
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अकलंक' (ई० ६२० से ६८०) 
यह जनन्यायके प्रतिष्ठाता थे। प्रकाण्ड पण्डित, घुरन्धर शास्त्रार्थी 
और उत्कृष्ट विचारक थे । जेनन्यायकों इन्होने जो रूप दिया उस 
ही उत्तरकालीन जैन ग्रत्थकारोने अपनाया । बौढ्ोंके साथ इनका 
॥ जूँव संघर्ष रहा। स्वामी समत्तभद्रके यह सुयोग्य उत्तराधिकारी थे। 
इन्होंने उसके आप्तमीमासा ग्रन्धपर अष्टशती' नामक भाष्यकी रचता 
की। इनको रचनाएँ दुरह और गम्भीर है। अवतक इनके अष्टशती, 
प्रमाणसंग्रह, न्‍्यायविनिर्चय, लघीयस्त्रय और तत्त्वाथंराजवारतिक 
नामके ग्रन्थ प्रकाशमें जा चुके हे। सिद्धिविनिश्चय प्रकाशमें नही आया। 
विद्यानन्दि (ई० ९वी शती ) 
विद्यानन्दि अपने समय वहुत ही समर्थ विद्वान थे। इन्होने 
अकलकदेवकी अष्टशतीपर अष्टसहस्नी' नामका महान्‌ ग्रन्थ लिखा है 
' जिसे समझतनेमें अच्छे अच्छे विद्वानोको कष्ट सहस्नीका अनुभव होता है। 
य सभी दर्शनोक पारगामी विद्वान्‌ थे । इन्होने अष्टसहसी, आप्त- 
परीक्षा, प्रमाणपरीक्षा, प्रपरीक्षा, तत्त्वाथंड्लोक वातिक और युक्‍त्य- 
नृगासन-टीका नामके ग्रन्थ रचे हे। सभी बहुत प्रौढ दाशनिक ग्रन्थ है। 
माणिक्यनन्दि (ई० ९वी शती ) 
इन्होंने अकलकदेवक वचनोका अवगाहन करके परीक्षामुख 
नामके सूत्र ग्रन्थकी रचना की हूँ जिसमे प्रमाण और प्रमाणाभासका 
सूत्रवद्ध विवेचन किया है। सूत्र सक्षिप्त स्पष्ट और सरस हे। 
अनन्तवीर्य (ई० की ९वी छाती) 
! यह अकलंक च्यायके प्रकाण्ड पण्डित थे । इन्होने उनके सिद्धि- 
विनिदचय ग्रन्थपर बहुत ही विद्वत्तापूणं टीका लिखी है । वादिराजने 
अपने न्‍्यायविनिद्वयविवरणमें इतकी बहुत प्रशसा की हे, और लिखा 


१. इनकी जीवनी व परिचय जाननेंके लिए न्‍्यायकुमुदचल्धके प्रथम भागकी 
प्रस्तावना पढ़िये । 
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है कि इनके बचनामृतकी वृष्टिसे जगतूकों खा जानेवाढी घूल्यवा्द 
रूपी बस्नि शान्त हो गयी । 
वीरसेन (ई० ७९०-८२५) 
आचार्य वीरसेन प्रसिद्ध सिद्धान्त ग्रन्थ पट्सण्डागम और कसाय- 
पाहुडके मर्मज्ञ थे । उन्होने प्रथम ग्रल्यपर ६२ हजार छोके प्रमाण _ 
प्राकृत-संस्कृत-मिश्रित घवछा तामकी टीका लिखी हे । और कंताय- 
पाहुड पर २० हजार इछ्ोक प्रमाण टीका छिखकर ही स्वगेवासी हो 
गये। थे टीकाएँ जैन सिद्धान्त की गहन चर्चाओसे परिपृण है । पवछ- 
की प्रशस्तिमे उन्हें बैयाकरणोका अधिपति, ताकिकचक्रवर्तों और 
'प्रवादी रूपी गजोक लिए सिह' समान वतलाया हूँ । 
जिनसेन (६० ८००-८८०) ५ 
यह वीरसेनक्रे शिष्य थे । इन्होंने गृरके स्वगंवासी हो जाते 
प्र जयघवल! टीकाको पूरा किया। इ्होनें अपतेको बविद्ध 
बतलाया है, जिससे प्रतीत होता है कि यह वारुवयमें ही 
दीक्षित हो गये थे। यह बड़े कवि थे । इन्होने अपने नवयौवनकालग 
ही कालिदासक म्रेघदूतको छेकर पार्ाभ्युदय नामका सर्द 
काव्य रचा था। मेघदूतमें जितते भी पद्य हे, उसके अन्तिम 
चरण तथा अन्य चरणोमेंस भी एक एक, दो दो करके इसके अत्यर्क 
पदच्में समाविष्ट कर छिये गये हे। इनका एक दूसरा ग्रत्य महाः 
' पुराण हैं। इत्होने सारे तिरिसठ शल्का पुरुषोंका चरित्र लिखनेकी 
इच्छासे महापुराण लिखना प्रारम्भ किया। किल्तु इनका भी वीचर्म 
ही स्वर्यवास हो गया । अत उसे इनके शिष्य गृणभद्गाचार्यने पूर्ण 
' किया। राजा अमोघवर्ष इनका शिष्य था और इन्हें वहुत मानता था। 
| अभाचच्र (ईं० सन्‌ की ११वीं शत्ती) 
। . आचार्य अभाचन्ध एक बहुशृत दाशनिक विद्वान ये। सभी दर्धनी 
: के प्राथ सभी मौलिक ग्र्योका उन्होने अभ्यास किया था।. यहु बात 
" उनके रच हुए स्यायकुमुदचन्ध और प्रमेय-कमल-मातंग्ड़ वामक दाश- 
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निक्‌ प्रत्योके अवलोकनसे स्पष्ट हो जाती है । इनमें से पहला पग्रत्य 
अकलंकदेवके लघीयस्त्रयका व्याख्यान है और दूसरा आचारय माणिक्य- 
सन्दिके परीक्षामुख नामक सूत्र ग्रत्थका | श्रवणवेलूगोलाके शिलालेख 
तं० ४० (६४) में इन्हें शब्दास्भोरहभास्कर और प्रथित तके ग्रन्थ- 
कार वतलाया है । इन्होने शाकटायत व्याकरणपर एक विस्तृत व्यास 
ग्रन्थ भी रचा था जिसका कुछ भाग उपलब्ध है । इनके गुरुका नाम 
पद्मतन्दि सेडान्तिक था । 
वादिराज (ई० स० ११वीं शती) 

वादिराज ताकिक होकर भी उचज्चकोटिक कवि थे | पद्तक 
पप्मुख, स्थाह्मदविद्यापति और जगदेकमल्लवादी उनकी उपाधियों 
थी। नगर ताल्लकाक शिलालेख नं० ३६ में वताया है कि वे सभामे 
अकलंक थे, प्रतिपादन करनेमें धर्मकीति थे, बोलनेमे बृहस्पति - 
ओर न्यायशास्त्रमें अक्षपाद थे। उन्होंने अकलंकदेव्के न्याय 
विनिष्चयपर विद्तत्तापूू्ण विवरण लिखा है जो लगभग” बीस हजार 
इलोक॒ प्रमाण है। तथा शक सं० ६४७ (ई० सं० १०२५) म 
पारवेत्तायचरित रचा जो वहुत ही सरस प्रौढ रचना हैँ। अन्य भी कई 
अन्थ और स्तोत्र इन्होने बनाये हें । इनके गुरुका नाम मतिसागर था 

यह तो हुआ कुछ प्रसिद्ध दिगम्बर जेनाचार्योका परिचय 
अब कुछ श्वेताम्वर जेनाचार्योका परिचय दिया जाता हे। ६३ 
आचार्योमें उमास्वामीकी उमास्वाति नामसे तथा । & चेक 
सिद्धसेनदिवाकर नामसे ब्वेताम्वर सम्प्रदायमे भी बहुत ति०्छ! 
है। और वह इनको रवेताम्वराचार्य रुपसेही मानता हेँ। 

निर्युक्तिकार भद्गबाहु 

भद्ववाहु नामके दो आचाये हो गये है। यह इसरे भद्नन 

विक्रमकी छठी शततीमें हुए हे । वे जातिसे ब्राह्मण थे। अति 


ज्योतिषी वराहमिहिर इनका भाई था। इच्होंनें आगमो 4 
निर्युक्तियोंकी रचना की तथा अन्य भी अनेक ग्रन्थ वनाये। 
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यह प्रवह ताकिक थे । आचायें हेमचन्द्ने अपने व्याकरणम 
लिखा है कि सब ताकिक मल्लवादीसे पीछे है । इनका बनाया हुआ 
तेयचक ग्रल्थ बहुत महत्त्वपूर्ण हे जिसका पूरा नाम द्वादशार सयचक 
है। मूल ग्रन्थ तो उपलब्ध नही है किन्तु उसकी सिह क्षमाश्रमण ईंत 
टीका मिलती है । आचार्य हरिभद्रनें अपने अनेकान्त जयपत्ताका 
प्रत्यमे इनका वादिमृख्य करके उल्लेख किया है, अतः इतना निश्चित 
है कि ये विक्रमकी आठवी शतीस पहिले हुए है । 
जिनभद्रगणि (६० ६-७वीं शत्ती) 
जिनमद्रयणि क्षमाश्रमण एक वहुत ही समर्थ और आगम-कुच्नर 
विद्वान थे। इनका विशेषावश्यक भाष्य नामका एक महत्त्वपूर्ण ग्रन्य 
है। उसीके कारण भाष्यकार नामसे इनकी ख्याति हूँ। इस प्रत्यर्म 
उन्होने सिद्धसेवके विचारोंका खण्डन भी किया है । विशेषणवत्ती, 
भादि अन्य भी अनेक ग्रल्थ इनके रचे हुए हैं। आचाय हेमचन्द्रते नह 
उत्कृष्ट व्यास्याता चतलाया है । 
हरिभद्र (६० ७००-७५०) 
हंरिभद्रसूरि स्वेताम्बर सम्प्रदायक वहुमान्य विद्यान्‌ हुए हैं ! 
इन्होने संस्कृत और प्राकृतर्मे अनेक ग्रस्थोकी रचना की है । इनके रच 
हुए प्रन्योमें अनेकान्तवाद प्रवेश, अनेकान्त-जयपताका, लल्ितविस्तरा, 
उड्दशन समृच्चय, और समराइच्च कहा अति प्रसिद्ध है ! अपने प्रक- 
ए भ्रन्‍्योंमे इन्होने तत्कालीन साधुजोंकी ख़री आलोचना भी की है! 
अभयदेव (३० ११वीं शती) 
। यह प्रग्ुम्नसूरिक शिष्य थे। इन्होने सिद्धतेनक सन्मतति-सर्कपर 
'हुत ही चिद्वत्तापूर्ण टीका लिखी है । इस टीका सैकड़ों दाशनिक 


भन्‍्योका निचोड मरा हुआ है। संक्षेप्में दिगम्बर परम्परामें अकलंक 
! व, विद्यानन्दि और प्रभाचन्दका जो स्थान है वही स्थान इवेताम्बर 


है ह# >>) पड 
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परम्परामें मल्‍्लवादी, हरिभद्र और अभयदेव सूरिका है। छहो विद्वान्‌ 
दाशनिक क्षेत्रक जाज्वल्यमान नक्षत्र थे। 2 
/ हेमचन्द्र (६० १३वीं शती) 
विद्वानोमे आचाये हेमचद्धको बहुत ऊँचा स्थान प्राप्त है । गुजर 
५ रेश सिद्धराज जयसिंह उतका पूर्ण भक्त था। उसके नामपर ही 
उन्होने अपना रिद्ध हेम व्याकरण बनाया। उसीका एक अध्याय प्राकृत 
व्याकरण है जो अति प्रसिद्ध हें। आचार्यका जन्म स० ११४५ में हुआ। 
नौ वर्षकी अवस्था मे दीक्षा ली और सं० ११६२ में आचाये पद प्राप्त 
किया। सं० १२२६ में उनका स्वगंवास हो गया। न्याय, व्याकरण, 
काव्य, कोप आदि सभी विषयोपर उन्होने अद्भुत ग्रन्थ लिखे । जय- 
सिंहका उत्तराधिकारी राजा कुमारपाल तो उतका शिष्य ही था । 
यशोविजय (६० १८वीं शती) 
इवेताम्वर परम्परामें हेमचन्द्राचायंक पश्चात्‌ यशोविजय जेसा 
सर्वशास्त्रपारंगत दूसरा विद्वान्‌ नही हुआ | इन्होने काशीमे विद्या- 
ध्ययन किया था और नव्यन्यायकके न केवल विद्वान ही थे किन्तु उसी 
शैलीमे कई ग्रन्थ भी रचें। उनकी जन तकंभाषा, ज्ञानविन्दु, नयरहस्य, 
नयप्रदीप आदि ग्रन्थ अध्ययत करने योग्य हे। इनकी विचारसर्रणि 
बहुत ही परिष्कृत और सतुलित थी । 


» जैन कला ओर पुरातत्व 


जैन प्रम्पराके अनुसार इस अवसर्पिणी कालमे हवस होते होते 
व भोगभूमिका स्थान कर्मसूमिने छे लिया तो भगवान्‌ ऋषभदेवने 
नताके योगक्षेमक लिए पुरुषोके बहत्तर कछाओं भर स्त्रियोके 
|सठ गुणोकों बतछाया। जन अंग साहित्यके तेरहवे पर्बमे उतका 


के 
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विस्तृत वर्णन था, वह अब नष्ट हो चुका है। इससे पता लगता हैं 
कि पहले कलाका अर्थ बहुत व्यापक था। उसमे जीवन-यापनसे लेकर 
जीव-उद्धार तकके सव सत्प्रयत्त सम्मिलित थे। कहा भी हे-- 


कला वहत्तर पुरुषकी, तामें दो सरदार। 
एक जीवकी जीविका, एक जीव-उद्धार ॥ 


कक तन कि आल ना अत धम्मका तो प्रधान लक्ष्य ही जीव उद्धार हैं । बल्कि यदि कहा 
जाय कि जीव उद्धार लिए किय जाने वाले सत्प्रयत्नोका नाम ही जन 
धर्म है तो अनुचित न होगा। इसी से आज कलाकी परिभाषा जो सत्य 
शिवं सुन्दर' की जाती है, अर्थात्‌ जो सत्य है, कल्याणकर है और सुर्दर 
है वही कला है, वह जैनकलामें सूघटित है, क्योकि जेनधर्मसे सम्बद्ध 
चित्रकला,. मूतिकला और स्थापत्यकला, सुन्दर होनेके साथ ही साथ 
कल्याणकर भी है और सत्यका दर्शन कराती है। नीचे उतका परिचय 
सक्षेपर्मे दिया जाता है । 
; चित्रकला 


सरगुजा राज्यके अन्तर्गत लक्ष्मणपुरस १२ मील रामगिरि नामक 
पहाड हें वहाँ पर जोगीमारा गुफा है। गुफाकी चौखट पर बड़े ही सुन्दर 
चित्र भक्त हू। ये चित्र ऐतिहासिक दृष्टिसे प्राचीन है तथा जनधममंस 
सम्बन्धित हे । परन्तु सरक्षणके अभावसे चित्रोंकी हालत खराब हो 
गयी ह्‌। 
पुददुकोट राज्यमें राजघानीसे & मील उत्तर एक जैन गुफा मन्दिर 
हैं। उसे सितन्नवासल कहते हे । सितन्नवासल का.प्राकृत रूप हे सिद्ध- 
ण्णवास--सिद्धोंका निवास । इसकी भीतोंपर पू्व-पल्छव राजाओकी 
शेलीके चित्र हे, जो तमिल सस्क्ृति और साहित्यक महान्‌ सरक्षक 
प्रसिद्ध कलाकार राजा महेन्द्रवर्मा प्रभ (६००-६२५ ई० ) के बनवाये 
हुए हे और अत्यन्त सुन्दर होनेके साथ ही साथ सबसे प्राचीन जैन चित्र 
है । इसमें तो कोई सन्देह नहीं कि अजताके सर्वोत्कृष्ट चित्रोके साथ 
' सितन्नवासलके चित्रोकी तुलना करना अन्याय होगा। किन्तु ये चित्र 


हब 
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भी भारतीय चित्रकलाके इतिहासमे गोरवपूर्ण स्थान रखते हैं। इनकी 
रचना शली अजंताक भित्तिचित्रोंसे बहुत मिलती जुलती हे । 

यहाँ अब दीवारों और छत पर सिर दो चार चित्र ही कुछ अच्छी 
हालतमे बच हे। इनकी विशेषता यह है कि बहुत थोडी किन्तु स्थिर और 
दृढ रेखाओ मे अत्यन्त सुन्दर आकृतिया बडी होशियारीके साथ लिख दीं 
गयी हैँ जो सजीव सी जान पडती हे । गुफामे समवसरणकी सुन्दर रचना” 
चित्रित है। सारी गुफा कमलोसे अलंकृत है। खम्भोपर नतेकियोक चित्र" 
हैं। वरामदेकी छतक मध्यभागमे पुष्करिणीका चित्र हे। जलमे पशु-पक्षी; 
जलविहार कर रहे है । चित्रक दाहिनी ओर तीन मनुष्याकृतियाँ आकषक 
और सुन्दर है। युफामे पर्यक मुद्रा में स्थित पुरुष प्रमाण अत्यन्त सुन्दर पाँच 
तीथैकर मूर्तियाँ हे जो मूति-विधान कलाकी अपेक्षासे भी उल्लेखनीय हे । 
वास्तवमें पल्कवकालछीन चित्र भारतीय विद्वानोंके लिए अध्ययनकी वस्तु 

सितन्नवासलक वाद जेनघमंसे सम्बद्ध चित्रकलाके उद।हुर० 

दसवी ग्यारहवी शतीसे लगाकर पंद्रहवी शताब्दी तक मिलते हे 

विद्वानोंका कहता हैं कि इस मध्यकालीम चित्रकलाक अवशेषोंक लिएः 
भारत जन भण्डारोका आभारी है; क्योकि प्रथम तो इस कालमे ५।4 
एक हजार वर्ष तक जैतघर्म का प्रभाव भारतवर्षक एक बहुत बड़े 4धम 
फुला हुआ था। दूसरे जैनोंने वहुत वड़ी संख्यामें घामिक ग्रन्थ ताड़ 
पत्नोपर लिखवाये और चित्रित करवाये थे। वि० सं० ११५७ की 
चित्रित निशीयचू्णिकी प्रति आज उपलब्ध हे जो जेनाश्रित कलाम 
अति प्राचीन है। १५वीं झतीक पूर्वकी जितनी भी फंछाएमक: 
चित्रकृतियाँ मिलती हू वें केवल जैन ग्रन्थोंमें ही प्राप्य हे । 

आज तक जो प्राचीन जत साहित्य उपलब्ध हुआ हैँ उसका वहु 
भाग ताडपन्नोपर लिखा हुआ मिला हैं। अत भारतीय चचकछाक 
विकास ताड़पत्नोंपर भी खूब हुआ हें । मुनि जिनविजयजीका छिखन। 
हैं कि चित्रकलार्के इतिहास और अध्ययनकी दृष्टिसे ताड़पच्रकी 4 
सचित्र पुस्तक बड़ी मूल्यवान्‌ और आकर्षणीय वस्तु हे । 


” शशृ८ जँनघर्म 


मद्रास गवन्मेंप्ट स्यूजियमसे "शणएढमे (एफ पीमक 
क मूल्यवान्‌ अन्य शी टी० एत० रामचच्दन्‌ द्वारा लिखित प्रकाशित 
जा है। इसमें प्रकाशित चित्रोसे दक्षिण भारतकी जैन चिनकता 
द्धत्तिका अच्छा आभास मिलता है! इनमें से अधिकांश चित्र भगवान्‌ 
दैषभदेव और महावीरकी जीवन घटताओंपर प्रकाश डालते है| 
'नसे उस समयके पहनाव नृत्यका आदिका परिचय मिलता हैं। 

ताइ़पत्रोंकों सुरक्षित रखनेके लिए काष्ठ-फलकोंका प्रयोग किया 
पता था । अत. उनपर भी जैनचित्र कलाके सुन्दर नमूने मिलते हैं। 

जैन चित्रकलाके सम्बन्धमे चित्रकलाके मात्य विद्वान्‌ श्री एंत० 
शै० महताने जो उद्गार प्रकट किये हे वे उसपर प्रकाश डालनेके लिए 
र्याप्त होंगे । वे लिखते हे--/जैन चित्रोंमें एक प्रकार की निर्मेल्ता, 
फू्ति ओर गतिवेग है, जिससे डा० आनन्दकुमार स्वामी जैसे रसिक 
वेद्वानू मुग्ध हो जाते है । इन चित्रोंकी परम्परा अज॑ता, एलोरा, . 
ब्राध, और सितन्नवासलक भित्तिचित्रोंकी हैं । समकालीन सम्यताके 
प्रध्ययनके लिए इन चित्रोंसे बहुत कुछ शानवृद्धि होती है। खासकर 
पोशाक, सामान्य उपयोगमें आने वाली चीजे आदिकें सम्बन्धर् 
अनेक बातें ज्ञात होती है ।' 

मूर्तिकला 

जेनधर्म निवृत्तिप्रधान धर्म हे, अत. प्रारम्मसे लेकर आजतक 
उसके मू्तिविधानमें प्राय. एकही रीतिक दर्शन होते हे । इं० स० के 
आरम्भमें कुशान राज्यकालकी जो जैन प्रतिमाएँ मिलती हैँ उनमें और 
सैकडों वर्ष पीछेकी वनी जैन मूर्तियोंमें वाह्म दृष्टिसे थोडा बहुत ही 
बन्तर है । प्रतिमाके छाक्षणिक अंग छगभग दो हजार वर्षतक एक हो 
रुपमें कायम रहे है। प्मासन या खड्गासन मूत्तियोमें लम्बा काल बीत 
जानेपर नी विश्वेप गेंद नही पाया जात्ता। जैन दीप डूरकी मूर्ति विरक्‍त, 
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शान्त, और प्रसन्न होती हे । उसमें मनुष्यहृदयकी विक्ृतियोंकों स्थान, 
नही होता। इससे जैन प्रतिमा उसकी मुखमुद्राकें ऊपरसे तुरन्त ही पह- 
चानी जा सकती हूँ । खड़ी मर्तियोंके जप और दोनों हाथ 
निर्जीव जैसे सीधे छटकते हुए होते हे ५६ बंठी हुई प्रतिमा ध्यानमुद्रामे 
पद्मासनसे विराजमान होती है। दोनों होथे'गॉंदीमें सरलतासे स्थापिद्र | 
रहते हूं। २४ तीथ॑डूरोके प्रतिमाविधानमे र्तः 
आसनके ऊपर अंकित चिह्नोंसे जुद जुदे तीथेद्ूूरोंकी प्रतिमा पहचानी 
जाती हे। दिगम्बर और रवेताम्बर मृतियोंमे भेद और उसके कारणकी 
चर्चा इसी पुस्तक संघर्भेद शीर्षकर्म की गयी है । 

भध्यकालीन जेन मूर्तियोमे बौद्ध प्रथाके समान कपालपर ऊर्णा और 
मस्तकपर उष्णीष तथा वक्षस्थलूपर श्रीवत्सका चिह्न भी अंकित होने' 
रूगा। कित्तु जन मूर्तियोंकी छाक्षणिक रचनामें कोई परिवतंन नही हुआ। 

वर्तमानमें सबसे प्राचीन जेत मूर्ति पटनाके छोहनीपुर स्थानसे| 
प्राप्त हुईं है। यह मूर्ति नियमसे सौ कालकी हू और पटना म्युजियममे 
रखी हुई हैं। इसका चमकदार पालिस अभी तक भी ज्योंका त्यो 
बना हैं। छाहोर, मथुरा, लखनऊ, प्रयाग आदिके म्यूजियमोंमे भी अनेक 
जेन मूर्तियाँ मौजूद हे । इनमें से कुंछ गुप्तकालीन हे । श्री वासुदेव 
उपाध्यायेने लिखा हँ---मथुरामे २४वें तीथ्थद्भधूर वर्धभान महावीरकी 
एक मूर्ति मिल्ली हे जो कुमारयुप्तके समयमें तेयार की गयी थी । 
वास्तवमें मथुरामें जेत मृतिकलाकी दृष्टिसे भी बहुत काम हुआ हैं । 
श्री राय कृष्णदासने' लिखा हे कि मथुराकी शुंगकालीन कला मुख्यत. 
जेन सम्प्रदायकी हें । ह 

खण्डगिरि और उदयगिरिमें इं० पृ० १८८-३० तककी शुंग- 
कालीन मू्तिशिल्पक अद्भुत चातु्येक दर्शन होते हे । वहाँपर इस 
कालकी कटी हुईं सौक लगभग जैन गुफाएं हे जिनमें मर्तिशिल्प भी है । 
दक्षिण भारतक अछूगामर नामक स्थानमें खुदाईसे जो जेन मूर्तियाँ 
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उपलब्ध हुई हैं उनका समय ई० पूृ० ३००-२०० को लगमंग बताया 
जाता है । उन मूत्तियोंकी सौम्याह॒ति द्वाविद्कलार्में अनुपम मारो 
जाती है। श्रवणवेलगोलाक़ी प्रसिद्ध जेनमूरति तो संत्तारक्रो अदमुतत 
बस्तुओमें से हैं । वह अपने अनुपम सौन्दर्य भर अदुभृत गाते 
प्रत्येक व्यक्तिको अपनी ओर आाह्ृप्ट कर छेती हैं। वह विव्वकों 
शैन मूतिकलाकी अनुपम देन है ! 
स्थापत्यकंला 
तीथच्डूरोंकी सादी प्रतिमाओंके आवासपृहोंकों सजानेमें जैना- 
श्रत कराने कुछ वाकी नही रखा । भारतवर्षक चारों कोनोंमे जन 
न्दिरोंकी अद्वितीय इमारतें आज भी खड़ी हुई हे। मैसूर राज्यके 
सन जिलेमें बेलूरके जैन मन्दिर मध्यकालीन जेन वेभवकी साक्षी देते 
' गृजरात्में आबू के मन्दिरोमें तो स्थापत्वकला देखतें ही बनती 
। विव्ययप्रान्तके छत्तरपुर राज्यके खजुराहा त्यानमें नवमीते ग्यारहवी 
ती तकके बहुतसे सुन्दर देवालय बने हुए हे, और काले पत्वरकी 
(प्डित अखण्डित अनेक जैन प्रतिमाएँ जगह-जगह दृष्टियोचर होती 
। इलाहावाद म्युनितिपलछ संग्रहालयमें जब भू्तियोका अच्छा संग्रह 
जो प्राय. वुन्दलखण्डसे लायी गयी हे । किसी समय वुन्देलखण्ड जैन 
रातत््व और कछाका महान्‌ पोषक था । उसने शिल्पियोंकों वर्येच्छ 
व्य देकर जेन कलात्मक कृतियोंका सृजन कराया। इसका पूरा हा 
जुराहा और देवयढकी यात्रा करके ही जाना जा सकता है । चित्तौड़- 
। जैन स्तम्भ स्थापत्यकलाकी दृष्टिसे उल्लेखनीय हैँ । यह अपनी 
लीका अकेला ही हे । इसकी उंचाई ८० फीट है, जौर घरातलसे . 
टी तक सुन्दर नक्‍काशी और सजावट्से शोभित हैँ । इसके नीचे 
क॒ शिलालेख भी हे जिसमे उसका समय ८९६ ई० दिया है। यह 
मम प्रथम तोथडूर जादिवाथसे सम्बद्ध है। इसके ऊपर उनकी 
'ड़ों मूर्तियाँ अंकित हे । स्वालियरकी पहाडीपर भी पुरातत्त्वकी 
न्ठेखनीय सामग्री है। पहाढ़के चारों बोर वहुतसी मूर्तियाँ खोदी 
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हुईं है, उनमेसे कुछ तो ५७ फीट ऊँची हे । फेच कलाविद ज्यरिनोने 
अपनी पुस्तक छा रेलिजन द जेन में ठीक ही लिखा हें---विशेषत. 
स्यापत्य कलाके क्षेत्रम जेनियोन ऐसी पृर्णता प्राप्त कर ली हें कि शायद 
ही कोई उनकी बरावरी कर सके । 

जेन स्थापत्यकलाक सबसे प्राचीन अवशेष उडीसाकें उदयगिरि 
और खण्डगिरि पवतोंकी तथा जुतागढके ग्रिरनार पतकी गफाओं में 
मिलते हे । उदयगिरि और खण्डगिरिकी गुफाओंक वारेमें फ*थु॑स्ननका, 
कहना हुँ कि उनकी विचित्रता और प्राचीनता तथा उसमें पायी जातें- 
वालो मततियोंके आकारूप्रकारक कारण उनका असाधारण भहंप्व 
हैँ। उदयगिरिकी हाथीगरफा तो खास्वके शिलालेख कारण! 
ही महत्त्वपूर्ण हे परन्तु स्थापत्यकलाकी दृष्टिसे रानी और गणेश गुफा 
उल्लेखनीय है । उनमे भगवान्‌ पाश्वेनाथका जीवनवृत्तान्त बड़ी 
कुगलतास खोदा गया है ! कलाकी दृष्टिसे मथुराक भायागपठ, बोड़न 
स्तृप और तोरण उल्लेखनीय है । 

जैन स्थापत्य कलाके अपेक्षाकृत अर्वाचीन उदाहरण आव्‌ आदि 
स्थानोंमें और राणा कुम्माक समयर्क अवजषोंमे मिलते हे | जरूप 
राज्यक भानुगढ़ स्थानमे भी बहुत सुन्दर जन मन्दिर हे । उनमें ७ 
एक लो १०-११वीं शतीका हें और खजुराहोक जसा ही सुन्दर है । 
मि० फर्ग्यूसनका कहना हूँ कि राजपुतानमें जनी कम रह गये है, फ७प 
उनके मन्दिरोंकी दुर्वस्था है। किन्तु भारतीय कलाके अभियोंक 
लिए वे बहुत कामके हे । 

जेनोंकी स्थापत्य कलाने गुजरातकी भी शोभा बढ़ायी हैं | 4६ 
सब मानते हे कि यदि जेन कला और स्थापत्य जीवित न होते पो 
मुसलिम कलासे हिन्दुकला दृषित हो जाती । फर्ग्यूसनने <4पए५५९ 
एक ग्रल्य लिखा है । उसमे वह लिखता है कि जो कोई भी ५।९हुवं 
शतीका ब्राह्मण धर्मका मन्दिर है, वह गुजरातमें जैनोंके द्वारा ०५१९ 
शेलीका उदाहरण हे। राणकपुरक जेन मन्दिरक जनेक स्तम्भोक) 
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' देसकर कलाके पारसी मुग्ध हो जातें है। दक्षिणमें जहाँ बोद्ध पर्मके 
स्थापत्यक इने गिने अवगेप है वहाँ जैन धर्मक प्राचीन स्थापत्यके बहुतसे 
, उदाहरण आज भी उपलब्ध है । इनमें प्रमुस है एलोराकी इस्ेसभा 
भौर जगन्नाथ सभा। सभवत. इनकी सुदाई चालकयोंकी वादामी थासा 
था राष्टकूटोक तत्त्वावघानमें हुई होगी, क्योकि वादामीमें भी इसी 
तरहकी एक जन गुफा है जो सातदी बतीकी मानी जाती हैं । 
“दक्षिणमें जैन मन्दिरों और भूतियोकी वहुतायत है। श्रवण- 
जेलगोछा (मंसर) में गोमटृस्वामीकी प्रसिद्ध जैन मूर्ति है जो स्थापत् 
कछाकी दृष्टिस अपूर्व है। वहाँ अनेक जैन मन्दिर हे जो द्रवेडियद 
शेलीक है । कनाडा जिलेगें अयवा तुल प्रदेशमें जैन मन्दिरोकी वहुता- 
|बित है किन्तु उतकी झैली न दक्षिण भारतकी द्रवेडियन बैलीसे ही मिल्ती 
&ु गौर न उत्तर भारतकी बैलीसे । मूडविद्वीके मन्दिरोंमें लकड़ीका 
“उपयोग अधिक पाया जाता हैं और उसकी नवकाशी दश्षेत्रीय हैं। साराग 
“यह कि भारतवर्पका शायद ही कोई कोना ऐसा हो जहाँ जैन पुरातत्तवके 
समवदोष न पाये जाते हों । जहाँ आज जैनोका निवास नही हू वहाँ भी 
जैन कलाके सुन्दर नमूने पाये जाते हे । 
इसीसे प्रसिद्ध चित्रकार श्रीयुत रविज्यकर रावहका कहना 
ह-- भारतीय कछाका अभ्यासी जैनधर्मकी जरा भी उपेक्षा नहीं कर 
प्कता । मुझे जेनवर्म कछाका महान्‌ आश्रयदाता, उद्धारक और 
पंरक्षक प्रतीत होता है ।' 
स्व० के०पी० जायसवालने जैनधर्मंसे सम्बद्ध वास्तुकलाके विपयमे 
शक भ्रामक बात कही है । जेब और बौद्ध मन्दिरोपर अप्सराओं आदिं- 
। री मूर्तिको लेकर उन्होने लिखा हं--- अब प्रश्न यह है कि बोद्धो और 
॥ की ये अप्सराएँ कहां से मिली «८ ८ » मेरा उत्तर यह है कि 
(उदीने ये सब चीजें सनातनी हिन्दू (वैदिक) इमारतोसे से ली हे । 


ता 


(--अन्धकार युगीन भारत, पु० ९५-९६ । 


थ् 
हर 
डे 
घ 
| 
4 


र्ज्ज 


जेत कला और पुरातत्त्व २६३ 


भारतीय कलाको इस तरह फिकोमे बांटनेके सम्वन्धमें व्यूहलरका 
मत उल्लेखनीय है जो उन्होने मथुरासे प्राप्त पुरातत्त्वसे शिक्षा ग्रहण 
करके निर्धारित किया था । उनका कहना हे--मथुरासे प्राप्त खोजोने 
मुझे यह पाठ पढाया हुँ कि भारतीय कला साम्प्रदायिक नही है । 
गैद्ध, जेन और ब्राह्मण धर्मोनें अपने-अपने समयकी और देशकी! 
कलाओोंका उपयोग किया हैँ। उन्होंने कछाके क्षेत्र प्रतीकों और” 
रूढिगत रीतियों को एक ही ज्ोतसे लिया है । चाहे स्तूप हों, या ;न 
वृक्ष या चक्र या और कुछ हो, ये सभी धार्मिक या कलात्मक तरचे - 
रूपमें जन, बौद्ध और सनातनी हिन्दू सभीके छिए समान्त ७ 
सुलभ है। 

उनके इस मतकी पुष्टि विसेण्ट स्मिथने अपनी पुस्तक दी जेर॑ 
स्तृप एण्ड अदर एन्टीक्वीटीस आफ मथुरा मे की है । 

इस तरह प्राचीन मन्दिरों, मूर्तियों, शिछालंखों, गुफाओ और 
ताम्रपत्रोंक रूपमे आज भी जैन पुरातत्त्व यत्र तत्र पाया जाता हैं ओ 
बहुत सा समयके प्रवाहमे नष्ट हो गया तथा नष्ट कर दिया गया , 
मि० फर्ग्युंससका कहता हे कि वारह खम्भोंके गुस्वजोंका जेनोमे बहुए 
चलन रहा है । इस तरहका गुम्बज एक तो भेलूसामे निर्मित सभारि 
पाया जाता है जो सम्मवत. ४ थी शतीका हे । दूसरा वाघकी ५8। 
गुफाओमे हैँ जो छठी या सातवी शतीका हे । इस तरहके गुम्बज लाण 
पर और भी मिल सकते थे । किन्तु इन गुम्बजोंके पतले और श।न५। , 
स्तम्भोंकों मुसछमानोने अपने कामका पाया; क्योंकि वे बड़ी ७९७०। 
से फिरसे वेठये जा सकते थे । इसलिए उन्हें बिना नष्ठ किये ही _.७ 
भानोंने अपने काममें ले लिया । मि० फर्ग्युसनका कहना हू । 
अजमेर, देंहली, कन्नोज, घार और भगहमदाबादकी विशाल भस्यि 
जेनोक मन्दिरोसे ही पुद निर्मित की गयी हे । 

गुजरातके प्रसिद्ध सोमनाथके मन्दिर्को कौन नहीं जानता 
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» १०२९ में महमूद गजनीने इसे तोडा था । इस मन्दिर की विर्माष 
डो गिरनार पर्वतपर स्थित श्री नेमिनाथके जैत मन्दिस्से मिलती- 
उती हुईं है। मि० फर्ग्युसतका कहना हैँ कि जब मुसलमानोने इस 
न्दिरपर आक्रमण किया उस समय वह सोमेस्वरका मन्दिर कहां 
(ता था। सोमेहवर नामसे ही शिव मान छिया गया। यदि वह 
न्दिर शिवका था तो उसमें अवश्य ही गिवलिंग प्रतिष्ठित होता 
हिंये । किन्तु मुसलिम इतिहास छेखकोंका कहना है कि मूर्तिक 
(र हाथ पैर और पेट था । ऐसी स्थितिमे वह मूर्ति शिवलिंग न होकर 
ए्णुकी या किसी जैन तीथ डूरकी होनी चाहिये । उस समय गुजरातम 
ष्णवधमंका नामोनिग्ान भी देखनेको नहीं मिलता | तथा मुसल- 
'नोंके वाद उस मन्दिरका जीर्णोद्धार राजा भीमदेव, सिद्धराज और 
[मारपालनें कराया, जो सव जैन थे । इन सब बातोंपरसे फर्यू सद 
ए० ने यह निष्कर्ष निकाला है कि सोमनाथका मन्दिर जैन मन्दिर था । 
कलाकी तरह पुरातत्त्व शब्दका अर्थ भी वहुत व्यापक है । इंति- 
उस आदिके निर्माणमें जित साधनोकी आवश्यकता होती है वें सभी 
'रातत्त्वमें गर्भित हे। अत प्राचीन मन्दिरों, मूर्तियों, गुफाओं और 
तम्भोंकी तरह प्राचीन शिलालेखो और शास्त्रोकों भी पुरातत्वम 
सम्मिलित किया जा सकता है । सिर 
श्रवणवेलगोछा (मंसूर) में वहुतसे शिकालेख अंकित हे । मेसूर 
(रातत्त्व विभागके तत्काोन अधिकारी लूइस राइस साहवने श्रवण- 
उगोलाके १४४ शिलालेखोका नग्रह प्रकाशित किया था। इसकी 
(मिकारमे उन्होंने इन लेखोके ऐतिहासिक महत्त्वकी ओर विद्वातोका 
यान आकपित किया और चन्द्रगुप्त मौये तथा भद्ववाहुके पारस्परिक 
'म्बन्बक्ा विवेचन कर उन्होने यह निष्कर्ष निकाछा कि सम्राट 
द्धमुप्त मोयने भद्ववाहुमें जिनदीक्षा ली थी तथा शि० ले न० १ 
न्ट्वीबा स्मारक है । 
उत्त संग्रहदा टूनरा सत्वरण राववहादर आर० नरपिहाचार्थने 
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रचकर प्रकाशित किया । इसमे उन्होंने ५०० शिलालेखोंका सम्रह 
किया हूँ व भूमिकामें उनके ऐतिहासिक महत्त्वका विवेचन किया हूँ । 
किन्तु ये संग्रह कवडी व रोमन लिपिमें हे अत उक्त लेखोंका एक देव- 
सागरी संस्करण प्रो० हीराछाल तथा श्रीविजयमू्तिस सम्पादित कराके 
श्री नाथूरामजी प्रेमीने प्रकाशित किया है । इसी तरह आबू देवगढ़ ! 
आदियमे भी अनेक शिलालेख मतिलेख वगेरह पाये जाते हे । भारतीय! 
इतिहासके लिए अत्यन्त महत्त्वपूण खण्डग्रिरि उदयगरिरिसे प्राप्त जेन 
शिलालेझकी चर्चा १हले की जा चुकी है । 

इस तरह जैनोंने बहुसख्यक शिलालेखो, प्रतिमालखों, ताम्मपत्रों, 
ग्र्थ प्रशस्तियों, पुष्पिकाओं, पट्टावलियों, गुवविलियों, राजवशाव- 
लियों और ग्रन्योंके रूपमे विपुल्ल ऐत्तिहासिक सामग्री प्रदान की हू । 

स्व० वेरिस्टर श्री का० प्र० जायसवालने अपने एक लेखमे। 
लिखा' था---जैनों के यहाँ कोई २४५०० वर्षकी सबत्‌ गणनाका हिसाव ' 
हिन्दुओं भरमे सबसे अच्छा हैं । उससे विदित होता हैं कि पुराने समयमें 
ऐतिहासिक परिपाटीकी वर्षगणना हमारे देशमें थी । जब वह और; 
जगह ल॒प्त और नष्ट हो गयी, तब केवल जेनोंमें बच रही । जैनोकी ' 
गणनाक आधारपर हमने पौराणिक और ऐतिहासिक बहुत-सी घट- 
नामोको जो वुद्ध और महावीरके समयसे इधर की हे, समयवद्ध किया 
और देखा कि उनका ठीक मिलान सुज्ञात गणनासे मिल जाता है। 
कई एक ऐतिहासिक वातोका पता जैनोकी ऐतिहासिक लेख पट्टावल्योमे 
ही मिलता हैं 


५ जैन साहित्य सशोधक, ख १, पृ० २१ १॥ 


[का 
६-पामाजक रुप 
१ जेनसंघ ऐप: 
मुनि आधिका और श्रावक श्राविका, इनके समुदायकों जैनसप 
कहते है। मुनि और आयिका गृहत्यागी वर्ग है ओर आ्रावक शआ्रविका 
एृही वर्ग है। जेनसंघमे ये दोनो वर्ग बरावर रहते हैं । जब ये वर्ग 
ही रहेंगे तो जेनसंघ भी नही रहेगा, ओर जब जेनसंघ नहीं रहेगा 
तव जेनधर्म भी न रहेगा । 
यद्यपि ये दोनों वर्ग जुदे-जुदे है, फिर भी परस्परमे इन दोवोंका 
ऐसा गठबन्धन बनाये रखनेका प्रयत्व किया गया हे कि दोनों एक 
'सरेसे जुदे नही हो सकते और दोनोका प्रस्परमें एक दुसरेपर 
नेयंत्रण या प्रभाव जैसा कुछ बना रहता है । हिल्दूधमंके साधुसन्तोपर 
से उनके गृहस्थोंका कुछ भी अंकुश नही रहता, बसी वात जेनसंपमे 
ही है। यहाँ शीलभ्रष्ट और कदाचारी साधुओंपर वरावर निगाह 
खी जाती है और किसीकी स्वच्छदता अधिक दिनों तक नही चढ 
ती। आज तो सधव्यवस्था अस्त-व्यस्त हो गयी है ओर साधुओमें 
गे नियमनका अभाव हो गया है, किन्तु पहले यह वात व थी। पहले 
नचारयकी स्वीकृति और अनुज्ञाके विना कोई साधु अकेला विहार नही 
ता था। और अकेल विहार करनेकी आज्ञा उसे ही दी जाती 
। जिसे चिरकालके सहवाससे परख छिया जाता था। मुनि दीक्षा 
। हरेकको नही दी जाती थी । पहले उसे संघ रखकर परला जाता 
गौर यह जानेका प्रवत्त किया जाता था कि वह किसी ग्राहुत्थिक, 
जुकीय या अन्य किसी कारणसे घर छोड़कर तो नही भागा हैं! 
दे उतके चित्तमें वस्तुत वेराग्यमावना प्रवद् होती थी तो उसे सर्व- 
के समक्ष जिनदीक्षा दो जाती थी | सावुसंधर्म एक प्रघान आचार्म 
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होते थे और कुछ अवान्तर आचाय होते थे । वे सब मिलकर संघका 
नियमन करते थे। प्रायश्चित्त, विनय, वयावृत्य, स्वाध्याय और 
ध्यानकी ओर साधुवर्गका खास तौरसे ध्यान दिलाया जाता था । प्रत्येक 
साधुके लिए यह आवश्यक था कि वह अपने अपराधोंकी आलोचना 
आचारयक सन्‍्मुख करे और आचार जो प्रायश्चित्त दे उसे सादर स्वीकार | 
करे। प्रतिदिन प्रत्येक साधु प्रात काल उठकर अपनेसे बडोंको नमस्कार | 
करता था और जो रोगी या असमर्थ साधु होते थे उनकी सेवा-शुश्रूषा 
करता था। इस सेवा-शुश्रूषा या वेयावृत्यका जेनशास्त्रोमे बडा 
महत्त्व बतछाया हे और इसे आशभ्यन्तर तप कहा है । इसी प्रकार 
आशिकाओको भी व्यवस्था थी । दोनोंका रहना वगरह बिल्कुल जुदा 
होता था। किसी साधुको आथिकासे या आथिकाको साधुसे एकान्तमें' 
बातचीत करनेकी सख्त मनाई थी, और निश्चित दूरीपर बंठनेका, 
आदेश था । 


साधुवर्ग राजकाजसे कोई सरोकार नही रख सकता था। साधुके 
जो दस कल्प-अवश्य' करने योग्य आचार बतलाये हे उनमें साधुके; 
लिए राजपिण्ड-राजाका भोजन ग्रहण न करना भी एक आचार हे । 
राजपिण्ड प्रहण करनेमें अनेक दोष वतलछाये हे । 


हिन्दू धर्ममें धार्मिक क्रियाकाण्ड और धार्मिक शास्त्रोके जन्यथन 
अध्यापनक लिये एक वर्ग ही जुदा होनेसे हिन्दू घर्मेके अनुयायी _ह९थ 
अपने घमक ज्ञानसे तो एक तरहसे शून्य ही हो गये और आचारमे 
भी केवल ऊपरी बातोंतक ही रह गये। किन्तु जेबधमंम ऐसा कोई 
वग न होनेसे और श्ञास्त्र स्वाध्याय 'तथा व्यक्तिगत सदाचरणपर 
जोर होनेसे सव श्रावक और श्राविकाएँ जेतधर्मके ज्ञान और जन रणसे 
वंचित नही हो सके । फलत: साधु और आयिकाओंके आचारमें कुछ 
भी त्रुटि होनेपर वे उसको झट अँक लेते थे। ऐसा छगता हु कि दिगम्बर 
सम्प्रदायमें भट्टारकयुगर्म मुनियोमे शिथिलाचार कुछ वढ चला था 
और लोगोंमे मुनियोकी ओरसे यहाँतक अरुचि सी हो चली थी कि 


०० | 


रुप दनवर्म 


आवक उन्हें भोजन भी नही देते थे । अत उस समयके सोमदेव सूरि 
श्रीरप॑० आाद्याधरजी को अपने अपने श्रावकाचा रमे यृहस्थों की इस कड़ाई 
का विरोध करना पड़ा था । 
सोमदेवसूरि लिखते है-- 
“भूक्तिमात्रप्रदाने तु का परीक्षा तपस्विनाम्‌। 
ते सन्त. सन्त्वसन्तो वा गृही दानेन शुद्धबयति॥” यश्शस्तिलक०। 
अर्थात्‌--“आहारमात्र देनेगे मुतियोकी क्या परीक्षा करते हो | 
वे सज्जन हों या असज्जन हों, गृहस्थ तो दान देनेसे शुद्ध होता ही है। 
पं० आशापरजी छिखते हे-- 
“विन्यस्यैदयुगीनेपु . प्रतिमासु॒ जिनानिव । 
भक्त्या पुर्वमुवीनरचेत्‌ कुतः श्रेयोष्तिच्चिताम्‌ ॥६४॥7” सागार्पर्मा०। 
अर्थात्‌--“जसे प्रतिमाओोंमें तीथेड्धूरोकी स्थापना करके उल्े 
पूजते हे वेसे ही इस युगके साधुओंमे प्राचीन मुनियोंकी स्थापना करके 
भक्तिपूर्वंक उतकी पूजा करना चाहिये। जो छोग ज्यादा क्षोदक्षेम 
करते हे उनका कल्याण कंसे हो सकता है ? ” 
गृहस्थोकी इस जागरूकताके फलस्वरूप ही जेनघर्मेमें अनाचाए- 
की वृद्धि नही हो सकी और न उसे प्रोत्साहन ही मिल्ल सका। जन 
गृहस्थों्में सदासे शास्त्रममंज विद्वान्‌ होते आये हे। जिन विद्वानोंव 
बड़े बड़े गन्थोंकी हिन्दी टीकाएँ की हे वे सभी जैन गृहस्थ थे । उनहोंते 
अपने सम्प्रदायमे फेलनेवाले शिथिकाचारका भी डटकर विरोध किया 
था, जिसके फलस्वरूप एक नया सम्प्रदाय वन गया और शिथिला- 
'चारक सर्जकोका छोप ही हो गया । | 
जेनसंघर्मे स्त्रियोंकी भी आदरणीय स्थान प्राप्त था। दिगम्वर 
'सम्प्रदाय यच्पि स्त्री-मुक्ति नही मानता फिर भी आधिका और श्ावि- 
काओंका वदवर सन्‍्मान करता हूं और उन्हें वहुत हो आदर और 
शरद्धाकी दृष्टिसे देखता है। जनसंबर्में विधवाको जो अधिकार प्राप्त 
हैँ वे हिन्दू्ममें नही हे। जेन सिद्धान्तके अनुसार पुत्ररहित विववा 
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स्‍त्री अपने पतिकी तरफसे सम्पत्तिकी मालकित हो सकती है, अपने 
मृत पति तथा उसके उत्तराधिकारियोकी सम्मतिक विता दत्तक ले 
सकती हूं । 
जेनसंघमे चारो वर्णके लोग सम्मिलित हो सकते थे। शूद्रको 
भी धर्मसेवनका अधिकार था। जेसा कि लिखा हें-- 
शुद्रोध्युपस्कराचाखपुशुद्धचा5स्तु तादुद्य. । 
जात्या हीवो४पि काछादिलव्धौ ह्यात्माउस्ति धर्ममाक्‌ ॥२२॥/ सागारघर्मा० । 
अर्थात्‌--उपकरण, आचार ओर शरौरकी शुद्धि होनेसे शूद्र भी 
जनधमंका अधिकारी हो सकता है; क्योकि काललब्धि जादिक मिलने- 
पर जातिसे हीन आत्मा भी धर्मका अधिकारी होता है । , 
किन्तु मुनिदीक्षाके योग्य तीन ही वर्ण माने गये हें। किसी, 
भकेसी आचायने तीनों वर्णोको परस्परमें विवाह और खानपान करने-॥ 
की भी अनुज्ञा दी हैं। यह वात जनसंघकी विदशषताकों बतलाती है 
कि अहिसा अणक्नतका पालन करनेवालोंमें जेतशास्त्रोंमे यमपाल, 
चण्डालका नाम बड़े आदरसे छिया गया हैँ । स्वामी समन्तभद्गने तो 
यहाँतक लिखा हे-- । 
“सम्यग्दर्शनसम्पन्नसपि. मातज्ूदेहजम्‌ । 
देवा देव विदुर्भस्मगूढाज्भारान्तरौजसम्‌ ॥२८॥* रत्वकरड श्रा० । 
अर्थात्‌--“सम्यग्ददनसे युक्‍त चाण्डालको भी जिनेन्द्रदेव ।जसे 
ढक हुए अज्भारक समान (अन्तरंगर्म दीप्तिस युक्त) देव मानते है ।' 
जैनसघकी एक दूसरी उल्लेखनीय विशेषता यह है कि प्रत्येक जेन-| 
को अपने साधर्मी भाईके प्रति वेसा ही स्नेह रखनेकी हिदायत हे ज।। 
स्नेह गौ अपने वच्चेस रखती हे। तथा यदि कोई साधर्मी किसी 
कारणवश धमंसे च्यूत होता था तो जिस उपायसे भी बने उस उ५चस 
उसे च्यूत न होने देनेका प्रयत्त किया जाता था औौर यह स+बपएतक 


१. परस्पर विवर्णानाँ विवाह. पक्विभोजनम्‌ --यहस्तिरक 


का 
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आठ अंगोमें से था। साथ ही साथ किसी भी साधर्मीका अपमान वे 
करनेकी सख्त आज्ञा थी, जेसा कि लिखा हैं-- 
“स्मयेन योज््यानत्येति धर्मत्वान्‌ गविताशयः । 
चोल््येति धर्ममात्मीयं व धर्मों धामिकविता ॥२कष" रलकरड शाण। 
जो व्यक्ति घमंडमे आकर अन्य घर्मात्माओंका अपमान कसा है 
वह अपने धर्मका अपमान करता है, क्योकि धामिकोके बिता धर्म 
नही रहता ।' 
इस तरह जेनसंघकी विशालता, उदारता और उसकी संगव्न- 
शक्तिन किसी समय उसे बडा वर दिया था और उस्तीका यह फल हूं 
कि दौद्धधरमक अपने देशसे लुप्त हो जानेपर भी जैनधर्म बना रहा बौर 
अवतक कायम है । किन्तु अब वे वाते नही रही । छोगोमें साधर्मी- 
वात्सल्य लुप्त होता जाता है । अहंकार वढता जाता है । और किसी- 
पर किसीका नियंत्रण नहीं रहा हैँ । इसीलिए वह संगठन भी जब 
शिथिल होता जाता है । 


न 


२ संघभेद 

जैन तीथं डूरोंने धर्मका उपदेश किसी सम्प्रदायविश्ेपकी दृष्ठिते 
नही किया था। उन्होने तो जिस मार्गपर चलकर स्वयं स्थायी सु 
आप्त किया, जनताके कल्याणके लिये ही उसका प्रतिपादन किया । 
उनके उपदेशके सम्बन्धर्में लिखा हं--- 

“जनात्मार्थ विना राग घास्ता शास्ति सतो हितम्‌। 

घ्यननू. धिल्पिकरस्पर्शान्मुरज, . किमपेक्षते ॥८॥” रलकरड श्रा०। 
_. अर्थात्‌--तीर्थदुर विना किसी रागके दूतरोंके हितका उपदेश 
देते है। भिल्पीके हाथके स्पर्शसे शब्द करनेवाला मुदद्भ यया कुछ 
अपक्षा करता हैं । हि 
.... अर्थात्‌ जैसे शिल्पोका हाथ पटते ही मृदज्भसे ध्वनि निकलती है 
बसे दी श्रोताओफी हिंतवामनासे प्रेरित होफर वीतरागफ़े द्वारा हिंदों- 


ठ. 


रद दिया जाड़ा हैं। उवीछिए उनका उपदेश किसी बर्गेविशेष या 


ञ् 
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जातिविशेषक लिए न होकर प्राणिमात्रके लिए होता है। उसे सुननेके 
लिए मनुष्य देव, स्त्री पुरुष, पशु-पक्षी सभी जाते है । और अपनी 
अपनी रुचि , श्रद्धा और शक्तिक अनुसार हितकी वात छेकर चले जाते 
है। किन्तु जो लोग उतकी बातोको स्वीकार करते हे और जो स्वीकार 
नही करते, वे दोनों परस्परमें बेंट जाते हें गौर इस तरहसे सम्प्रदाय 
कायम हो जाता हू । 

भगवान्‌ महावी रसे ढाईं सो वर्ष पहले भगवान्‌ पाश्व॑नाथ हो चुके ' 
थे। भगवान्‌ महावीरक समयमे भी उत्तके अनुयायी मौजूद थे। उन्हीमे 
से भगवान्‌ महावीरके माता-पिता थे। भगवान्‌ महावीरने भी उसी ह 
आर्गपर चलकर तीथेडूर पद प्राप्त किया और उसी मार्गका उपदेश , 
किया । इस तरहसे उनके समयमें समस्त जेनसंव अभिन्न था। और 
आगे भी अभिन्न रहा । कित्तु श्रुत॒कंवल्ली भद्रबाहुक समयमें मगधर्मे । 
जो भयंकर दुर्भिक्ष पड़ा, उसने संघरभेदको जन्म दिया। 

दिग्रम्बरोंकी मान्यता अनुसार सम्राट चन्द्रगुप्तक समयमें' 
बारह वर्षका भयंकर दुभिक्ष पड़ा । उस समय जन साधुओंकी संख्या 
बहुत ज्यादा थी। सबको भिक्षा नही मिल सकती थी। इस कारण 
बहुतसे निष्ठावान्‌ दुढ़ब्नती साधु श्रुतकंवली भद्गवाहुक साथ दक्षिण, 
भारतको चले गये और शेष स्थूलभद्रक साथ वही रह गये। स्थुल-| 
भद्रके आधिपत्यमे रहनेवाले साघुओंने सामयिक परिस्थितियोंसे पीडित 
होकर वस्त्र, पात्र, दण्ड वगरह उपधियोंकों स्वीकार कर लिया ।; 
जब दक्षिणको गया साधुसंघ लौटकर आया अरै्रिंसने वहाँके साधुओं- 
को वस्त्र, पात्र बग रहक साथ पाया तो उन्होने उनको समझाया। मगर 
वे माने नही, फलत. संघर्भेद हो गया। नग्नताके पोषक साध दिगम्बर 
कहलाये और वस्त्र-पात्रके पोषक साधु स्वेतास्वर कहलाये। 

इवृताम्वरोंकी मान्यताके अनुसार मगधमे दुभिक्ष पड़नेपर भद्र- 
बाहु स्वामी नेपालकी ओर चले गये थे। जव दुभिक्ष हटा और पाटली- 
पुत्रमे वारह अगोंका संकलन करनेका आयोजन किया गया तो भद्ववाहु 


| 


श्ष्र्‌ जनधर्भ 


उसमें सम्मिलित नहीं हो सके । फलत' भद्गवाहु और संघर्क साथ कुछ 
खीचावानी भी हो गयी जिसका वर्णन आचाये हेमचद्धने अपने परिभिष्द 
पर्वंमे किया है । इसी घटनाकों लक्ष्यमें रखकर डा० हर्मन जेकोदीने 
जनसत्रोंकी ,अपनी प्रस्तावनाभें लिखा हें--- 
पाटलीपुत्रमें भद्रवाहुकी जनुपस्थितियें ग्यारह जंग एकत्र किये मे। 
दिगम्वर और श्वेताम्बर दोनों ही भद्ववाहुको अपना आचार्य मद? 
हैं। ऐसा होनेपर भी रवेताम्वर अपने स्थविरोंकी पट्टावली भद्रवाहुक 
नामसे प्रारम्भ नही करते किन्तु उनके समकालीन स्थविर सम्भूति 
विजयके नामसे शुरू करते हूँ । इससे यह फलित होता है कि पाटटी- 
पुत्रमें एकत्र किये गये अंग कवर खताम्ब॒रोंके ही माने गये, वर्मस्त 
जनसंधरक नही । 
इन उल्लेखोंते स्पष्ट हे कि संधर्भेदका बीजारोपण उक्त समयर्म 
दही हो गया था। 
ब्वेताम्बर साहित्यके अनुसार प्रयम जित श्रीऋषभदेवने और 
अन्तिम जिन श्रीमहावीरने तो अचेरूक धर्मका ही उपदेग दिया। 
किन्तु वीचके बाईस तीर्थड्रूरोंने सच्चे और अचेंल दोनों धर्मोका 
देश दिया ) जेसा कि पञ्चाशकर्में लिखा है--- 
आाचेलक्को घम्मो पुरिमत्स व पच्छिमत्स य जिणत्स ] 
मज्यिमगाण जियाण होइ चचेलो अचेछो ये हर्राों 
और इसका कारण यह वतलाया है कि प्रथम और अन्तिम जिवके 
समयके साधु वक्रजड़ होते थे--जिस तिस वहानेते त्याज्य वस्तुओंका 
भी सेवन कर लेते थे। जत्. उन्होंने स्पष्टलपसे अचेलक भर्थात्‌ वत्त- 
: रहित धर्मका उपदेश दिया | इसके अनुसार पाइवेनाथके समयक ' 
भसाथु सबस्त रहते थे और उनके महावीरके संघ मिल जातेपर बागे 
चलकर शिथिलाचारको प्रोत्वाहन मिला और ज्वेतास्वर सम्प्रदायकी 


सृष्टि हुईं। ऐसा कुछ विद्यानोंका मत है। इवेताम्वर विह्यान पं० वेचर: 
ईदासजीने लिखा है-.- 
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श्रीपास्ंनाथ और श्रीवर्धभानके शिष्योंके २५० 'वर्षके दरम्यान 
किसी भी समय पाइ्व॑नाथर्के सन्तानीयोपर उस समयके आचारहीन 
ब्राह्मण गुरओका असर पडा हो और इसी कारण उन्होंने अपने आचारो- 
में से कठिनता निकालकर विशेष नरम और सकर आचार बना दिये 
हों यह विशेष सभावित हू । » » & पाशवेनाथरकक बाद दीध॑ 
तपस्वी वर्वमान हुए । उन्होंने अपना आचरण इतना कठिन और 
दुस्‍्सह रक्खा कि जहाँतक मेरा ख्याल हैं इस तरहका कठिन आचरण 
अन्य किसी घर्माचार्यन आचरित किया हो एसा उल्लेख आजतकके 
इतिहासमें नहीं मिलता | » »८ » वर्धमानका निर्वाण होनेसे परम- 
त्याग मार्गके चक्रवर्तीका तिरोधान हो गया और ऐसा होनेसे उनके 
त्यागी निम्नेत्थ निर्नायकर्से हो गये। तथापि में मानता हूँ कि वर्धभानके 
प्रतापसे उनके वादकी दो पीढियोंतक श्रीवर्धभानका वह कठिन त्याग- 
मांगे ठीकरूपसे चलता रहा था। यद्यपि जिन सुखशीलियोंने उस 
त्यागमार्गको स्वीकारा था उनके लिए कुछ छूटे रखी गयी थी और उन्हें 
ऋुप्राज्ञके सम्बोधनसे प्रसन्न रखा गया था। तथापि मेरी धारणामें 
जव वें उस कठिनिताकों सहन करनेमें असमर्थ निकल, और श्रीवर्ध- 
मान, स॒धर्मा और जम्व जसे समर्थ त्यागीकी छायामें वे ऐसे दव गये 
थे कि किसी भी प्रकारकी ची पटाक किये विना यथा तथा थोड़ी सी 
छूट लकर भी वर्धमानके मार्गका अनुर्सरण करते थे। परन्तु इस समय 
वर्धमान, सुधर्मा या जम्वू कोई भो प्रतापी पुरुष विद्यमान न होनेसे 
उन्होने शीघ्र ही यह कह डाछा कि जिवेश्वरका आचार जिनेश्वरके 
निर्वाणके साथ ही निर्वाणको प्राप्त हो गया। ८ ८ मेरी मान्यतानुसार 
संक्रान्तिकालमे ही ख्वेताम्बरता और दिगम्बरताका बीजारोपण 
हुआ है और जम्व स्वामीक निर्वाणक बाद इसका खूब पोषण होता 
रहा हैं । यह विशेष संभवित है । यह हकीकत मेरी निरी कल्पतामात्र 
नही है किन्तु वर्तमान ग्रत्थ भी इसे प्रमाणित करनेके सबल प्रमाण दे 
रहें हे । विद्यमान सूचरप्रत्थों एवं कितनेक ग्न्योमे प्रसद्भोपात्त यही 
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वबतलाया गया हैँ कि जम्बू स्वामीक निर्वाणके बाद निम्नलिखित दस 
बाते विच्छिन्न हो गयी हँ-मत पर्ययज्ञान, परमावधिज्नान, पुलाकर्लव्वि, 
'हारक शरीर, क्षपकश्रेणि, उपशमश्रेणी, जिनकत्प, तीन सयम, केवल 
न और दसवाँ सिद्धिगमन । इससे यह वात स्पष्ट हो जाती है 
ह# जम्बू स्वामीक बाद जिनकल्पका छोप हुआ बतलाकर अवसे जित- न्‍ 
ल्पके आचरणको वन्द करना और उस प्रकारका भाचरण करनेवालोंका 
त्साह या बेराग्य भंग करना, इसके सिवा इस उल्लेखमे अन्य कोई 
देश मुझे मालम नही देता । ५८ » जम्बू स्वामीके निर्वाणके वाद जो 
जनकल्प विच्छेद होनेका वद्चलेप किया गया है और उसकी आचरणा 
ह़रनेवालोको जिनाज्ञा वाहर समझनेकी जो स्वार्थी एवं एकतरफी दम्मी 
प्रमकीका ढिढोरा पीठा गया है वस इसी में खवेताम्वरता और दिगम्वस्ता- 
के विषवृक्षकों जड 'समायी हुई है ।” को 
यद्यपि दिगम्बर सम्प्रदाय यह नही मानता कि बीचके २२ तीर्थ- 
छूरोने सचेल और अचेल घका निरूपण किया था । वह तो सब 
तीथ॑डूरोंके द्वारा अचेछ मार्यका ही प्रतिपादन होना मानता हैं । 
फिर भी पं० बेचरदासजीके उक्त विवेचनसे संध्भेदके मूलकारणपर 
पर्याप्त प्रकाश पड़ता है | 
खेताम्वर साहित्यमें दिगम्बरोकी उत्पत्तिके विषयमें एक कया 
मिलती हूँ जिसका आशय इस प्रकार है---“रथवीरपुरमें शिवभूति 
नामका एक क्षत्रिय रहता था। उसने अपने राजाके लिए सतेक युद्ध 
जीते थे इसलिए राजा उसका खूब सन्‍्माव करता था। इससे वह बडा 
धमण्डी हो गया था। एक वार शिवभूति बहुत रात गये घर लौंठा । 
माँ ने फटकारा और द्वार नहीं खोला । तव वह एक मठमें पहुँचा और 
) साधु हो गया। जब राजाको इस वातकी खबर मिली तो उसे उसे 
, एक बहुमूल्य वस्त्र भेट किया । आचायने उस वस्त्रकों लौटा देनेकी 
; जाज्ञा दी। किन्तु शिवभूतिने नही छौटाया। तव आचार्यने उस वस्त 
क ५ जैनसाहित्यमें विकार पु० <७--१०५ | 
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के टुकड़े करके उनके आसन बना डाले। इसपर शिवभूति खूब क्रोधित 
हुआ और उसने प्रकट किया कि महावीरकी तरह में भी वस्त्र नही 
पहडेंगा । ऐसा कह उसने सब वस्त्रोंका त्याग कर दिया । उसकी 
बहिनने भी उसका अनुकरण किया। स्वियोंको नग्न न रहना चाहिये ऐसा 
«मत शिवभूतिने तब जाहिर किया । और यह भी जाहिर किया कि 
स्‍त्री मोक्ष नही जा सकती । इस तरह महावीर निर्वाणके ६०६ वषे 
वाद बोटिकोंकी उत्पत्ति हुई और उनमेंसे दिगम्बर सम्प्रदाय उत्पन्न 
हुआ 7 
दिगम्बर सम्प्रदायकी मान्यताक अनुसार भी इवेताम्बर सम्प्रदाय- 
की उत्पत्ति विक्रम राजाकी मृत्युक॑ १३६ वे वर्षमें हुईं है। दोनोमें 
सिर्फ ३ वर्षका अन्तर होनेसे दोनोंकी उत्पत्तिका काल तो लगभग एक 
ही ठहरता है। रह जाती हैं कथाकी वात। सो महावीरक द्वारा प्रति- 
+$ पादित और आचरित दिगम्वर॒घर्म उनके वाद एक दम लुप्त हो जाय 
और फिर एक कुद्ध साधुके नंगे हो जाने मात्रस चल पडे और इतने 
विस्तृत गौर स्थायी रूपमें फेछ जाय। यह सब कल्पनाकी वस्तु हो 
सकती है कनतु वास्तविकता इससे दूर हे । जो श्वेताम्बर विद्वान 
इस कथाको ठीक समझते है वे भी इस वातको मानते हे कि पहले साधु 
नग्न रहते थे फिर धीरे-धीरे परिग्रह बढा । 
उदाहरणके लिए इवेताम्वर मुनि कल्याण विजयजीके शब्द ही 
हम यहाँ उद्धृत करते हे-- 
“आयेरक्षितक स्वर्गंवासके वाद धीरे-धीरे साधुओंका निवास 
+ वस्तियोमे होने छगा और इसके साथ ही नग्नताका भी अन्त होता गया। 
पहले वस्तीमें जाते समय बहुधा कटिवन्धका उपयोग होता था। वह 
बस्तीमे वसनेक बाद निरन्तर होने छगा। धीरे धीरे कटि वस्त्रका भी 
आकार प्रकार बदलता गया। पहल मात्र शरीरका गुद्य अंग ही ढकनेका 
विश ख्याल रहता था पर वादमें सम्पूर्ण नग्तता ढाँक लेनेकी जरूरत 
समझी गयी और इसके लिए वस्त्रका आकार प्रकार भी बदलना पड़ा ।” 
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उपधियोंकी संख्यामें जिस ऋमसे वृद्धि हुई उसे भी मुनि कत्याग 
विजयजीके ही धब्दोंमें पढे--- 

“पहले प्रतिव्यक्ति एक ही पात्र रखा जाता था। पर आरक्षित 
सूरिने वर्षाकालमें एक सात्रक नामक अव्य पात्र रखतेकी जो आजा 
दे दी थी उसके फलस्वरूप आगे जाकर मात्रक भी एक अवश्य धारणीय 
उपकरण हो गया। इसी तरह झोहीमें भिक्षा छानेका रिवाज भी ढग- 
भग इसी समय चालू हुआ जिसके कारण पात्रनिमित्तक उपकरणोकी 
वृद्धि हुईं। परिणाम स्वरूप स्थविरोके कुछ १४ उपकरणोकी वृद्धि 
हुईं जो इस प्रकार है--१ पात्र, २ पाचवन्घ, ३ पात्र स्थापत, ४ पाते 
प्रमाज॑निका, ५ पटल, ६ रजस्त्राण, ७ गृच्छक, ५, € दो चादरें, १० 
ऊबी वस्त्र (कम्बलू), ११ रजोहरण, १२ मुखपट्टी, १३ मात्रक और 
१४ चोलपटुक । यह उपधि ओऔधिक अर्थात्‌ सामान्य मान्री गयी 
और आगे जाकर इसमें जो कुछ उपकरण वढाये गये वे औपग्रहिक 
कहछाये । ओपग्रहिक उपधिम सस्तारक, उत्तरपट्टक, दंडासन और 
दंड ये खास उल्लेखनीय हूँ । ये सब उपकरण आजकलके स्वेताम्बर 
जैनमुनि रखते है ।” 

एक ओर द्वेताम्बर सम्प्रदायमें इस तरह साधुओोकी उपभियें 
वृद्धि होती गयी, दूसरी ओर आचारांगर्में जो अचेलकताके प्रतिपादक 
उल्लेख थे उन्हें जिनकल्पीका आचार करार दे दिया गया और जिन 
कल्पका विच्छेद होनेकी घोषणा करके महावीरक अचेलक मार्गको उठा 
देनेका ही अयास किया गया। तथा उत्तरकाहमें' साधूके वस्त्रपात्रक 
समयन वड़े जोरसे किया गया, यहाँ तक कि नग्त विचरण करनेवार 


महावीरके शरीरपर इच्द्रद्वारा देवदृष्य डछवाया गया। जैसा कि पं' 
वेचरदासजीने भी लिखा ह--- 


दर 





१. श्रमण संगवात महावीर। 


२. इसके लिए पाठकोको झेलकका लिखा हुआ 'भगवान महावीरका धवेल 
धर्म! नामक ट्रैक्ट देखना चाहिये । 
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“इस समाजक कुछ गुरुओने अपने पसन्द पड़े वस्त्रपात्र वादके 
समर्थनर्क लिए पूर्वक महापुरुषोको भी चीवरघारी बना दिया हें और 
श्रीवद्धंमान महाश्रमणकी तरनता न देख पड़े इस प्रकारका प्रयत्न 
भी किया हे ! इस विषयक अतेक ग्रन्थ लिखकर वस्त्र-पात्र' ब्रादको 
ही मजबूत बनानेकी वे आजतक कोशिश कर रहे हे । उन्तके छिए आप- 
वरादिक माता हुआ वस्त्र-पात्रबादका मार्ग जत्सगिक मार्गक समान 
हो गया है। वे इस विषयमे यहाँतक दौडे हूँ कि चाहें जेसे अगम्य जगलमें, 
भीषण गुफामें या चाहे जेसे पतक दुरगेम शिखरपर भावना भाते हुए 
कबलज्ञान प्राप्त हुए पुरुष वा स्त्रीको जेनी दीक्षाक लिए शासनदंव 
कपडे पहनाता हें और वबस्त्रक बिना केवलज्ञानीकों अमहाव्नती तथा 
भचारित्री कहते तक भी नहीं हिचकिचाये । कोई मृन्ती वस्त्ररहित 
रहे ये बात उन्हें नही रुचती । इनके मतसे वस्त्र पात्रकें बिना किसीकी 
गति ही नही होती ।” 

दूसरी ओर दिगम्बर सम्प्रदायके आचार कुन्दकुन्दने स्पष्ट घोषणा 
कर दी थी --- 

“ण वि सिज्ञइ वत्यधरो जिणसासणे जइ वि होइ तित्थयरों। 
णग्गो विमोक्‍्वमग्गो सेसा उम्मण्यया सब्बे ॥र्शा। 

अर्थात्‌ जिनशासनम तीथ डर ही क्यों न हो यदि वह वस्त्रधारी 
है तो सिद्धिको प्राप्त नही हो सकता । नग्नता ही मोक्षका मार्ग है, 
शेष सब उन्समागे हे । साथ ही साथ उन्होंने यह भी कहा-- 

जरम्ंगो पावद दुक्ख नग्यों संसारसायरे भगई। ! 

नग्गो न लहइ वोहि जिणमावणवज्जिओ सुदर॥६८॥ ; 

अर्थात्‌--जिन भावनासे रहित नग्न दुख पाता है, स्र।६छपी 
सागरमे भठकता हैँ और उसे ज्ञानडाम नही होता। 

इस तरह एक ओरक शिथिलाचार और दूसरी जोरकी दृ्ताव 

कारण संघभदके बीजमे अंकुर फूटतें गये और धीरे-धीरे उन्होंने _्‌ 


१. पट आभू० ६७। ३- यू प्रामृता० पृ० २११॥ 
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और महावृक्षका रूप धारण कर लिया। प्रारम्भमे खवेताम्बरता बोर 
दिगम्बरताका यह झगड़ा सिर्फ मुनियों तक ही था, क्योकि उत्हीकी 
नग्नता और सवस्त्रताकों लेकर यह उत्पन्न हुआ था । किन्तु आग 
श्रावकोंकी भी क्रियापद्धतिमें उसे सम्मिलित करके श्रावकोमे भी झगई- 
के वीज वो दिये गये जो आज तीर्थक्षेत्रोंके झगडेके रूपमे अपने विपफ 
३ रहे हे । इस वातके प्रमाण मिलते है कि प्राचीन काल्‍ूममे दिगम्दरी 
और इवेताम्बरी प्रतिमाओंका भेद नहीं था। दोनों ही वग्ल प्रति- 
प्राओको पूजते थे। मुन्ति जिन विजयजीने (जेब हितेषी भाग १३ 
प्रंक ६ में) छिखा है-- 

“मथुराके कंकाली टीछायें जो लगभग दो हजार वर्षकी आचीर् 
तिमाएँ मिली हे, वें नग्न हे और उनपर जो लेख हे वे इवेताम्बर 
ह<ल्पसूत्रकी स्थविरावलीक अनुसार हे ।” ह 

इसके सिवा १७वीं शताब्दीक रवेताम्बर विद्वान पं० धर्मत्तागर 
पराध्यायने अपने प्रवचनपरीक्षा नामक ग्रन्थमें लिखा है--- 

“गिरनार और जर््रृजयपर एक समय दोनो सम्मदायोमें झगड़ा 
आ गौर उसमे शासन देवताकी कृपास दिगम्वरोंकी पराजय हुई । 
व इन दोनों तीर्थोपर छ्वेताम्बर सम्प्रदायका अधिकार सिद्ध हो गया, 
व आगे किसी प्रकारका झगडा न हो सके इसके लिए स्वेताम्वरसधन 
हू निश्चय किया कि अवसे जो नयी प्रतिमाएँ वनवायी जाँय, उतके 
पदमूलमें वस्त्रका चिह्न बना दिया जाय। यह सुनकर दिगम्बरियोको 
गेष जा गया और उन्होने अपनी प्रतिमाबोको त्पप्ट नग्न बनाना शुर्ट 
र दिया । यही कारण है कि सम्प्रति राजा आदिकी वनवायी हुई 
तिमाओपर वस्थ॒लाछन नही हूँ और स्पप्ट नलतत्व भी नहीं है । 

की यह वात अच्छो तरह सिद्ध होती हैं कि पहले दोनोकी 
र भेद नहीं था। परन्तु अब तो दोनोकी प्रत्तिमाओम इतना 


कर के अन अचा 


१५ इस तरएफे अन्य अमाशोके दिये जैन साहित्य औौर दतिटास' पृ० २४१ 
अ। देंगे | 
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अन्तर पड गया है कि उसे देखनेसे आश्वय होता है । पं ० बेच रदासजीने 
लिखा है-- 
यह सम्प्रदाय (इवे० सम्प्रदाय) कटोरा कठिसूच्रवाली मूतिकों 
ही पसन्द करता हे उसे ही मुक्तिका साधन समझता हैँ । वीतराग 
संन्‍्यासी-फकीरकी प्रतिमाको जैसे किसी बालककों गहनोंसे छाद दिया 
जाता है उसी प्रकार आभूषणोंसे श्रृ गारित कर उसको शोभामे वृद्धि की 
समझता हूँ | और परमयोगी वद्धमान या इतर किसी वीतरागकी 
मृतिको विदेशी पोशाक जाकिट, कारूर, घडी वरगरहसे सुसज्जित कर 
उसका खिलौने जितना भी सौन्दय्य सष्ट करके अपने मानवजन्मको 
सफलता समझता' हें । 
इस तरह परस्परकी खीचातानीके कारण जेनसंघम जो भेद पड़ा 
वह भेद उत्तरोत्तर बढता ही गया और उसीके कारण जागे जाकर 
दोनों सम्प्रदायोमें भी अनेक अवान्तर पत्य उत्पन्न होते गये । न 
३-सम्प्रदाय और पन्‍थ / «४ 
दिगम्बर और उ्वेताम्वर दोनों ही सम्प्रदायोंक उपलब्ध साहित्य, 
के आधारसे यह पता चलता है कि विक्रमकी दूसरी शताव्दीमें वि९ «, 
जेनस७ स्पष्टरूपसे दो भागोंमे विभाजित हो गया और इस विभागक' 
मूल कारण साधुओंका वस्त्र परिघान था। जो पक्ष साधुओंकी नग्नता' 
का पक्षपाती था और उसे ही महावीरका मूल आचार मानता था १७ 
दिगस्वर कहलाया । इसको मुलूसघ नामसे भी कहा हें । और जो 
पक्ष वस्त्रपात्रका समर्थन करता था वह इ्वेताम्बर कहलाया। दिगम्ब' 
छब्दका अर्थ हे---दिशा ही जिसका वस्त्र हे, अर्थात्‌ नग्त॥ और इवेता' 
स्वर बब्दका अर्थ हे--सफेद वस्त्रवाला । इस तरह प्रासम्भमें बच ' 
साधुओंके वस्त्रपरिघानकों लेकर ही संघर्ेद हुआ किन्तु बादको उस 
भेदकी अन्य भी सामग्री जुटी गयी और घीरं-घीरे दोनों ७*अदा।थ ' 
भी अनेक अवास्तर पन्‍्य पेंदा हो गये। किल्तु मेदके कारणोपर दूर 
२. जैन साहित्यमें विकार 
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पात करनेसे पता चंलता है कि जैनधर्मक विभिन्न सम्प्रदायोगे तात्तिक 
दृष्टिस भेद नही है, वल्कि जो कुछ भेद है वह बधिकांशमें व्यावहारि 
दृष्टिसे ही है। सभी जैन सम्प्रदाय और पन्‍्च जहिसा और अनेकास- 
बादके अनुयायी हें, बात्मा, परमात्मा, मोक्ष, संतार जादिक सेफ 
विषयमे उनमें कोई भेद नहीं है । सातों तत्त्वोंका स्वरूप सभी एकर 
' झानतें है, कुछ परिभाषाओं वर्येरहको छोड़कर कर्म सिद्धान्तमें भी को 
मार्मिक भेद नही हैं। फिर भी जो भेद है वह ऐसा हैं जो मिदाया नह 
जा सकता। किन्तु उस भेदके कारण जो दिलोंमे मेदकी दीवार लड़ी 
हो चुकी हे वह अवश्य गिरायी जा सकती हे । अस्तु, अत्येक सम्प्रदाव 
और उसके जवान्तर पन्थोंका परिचिय निम्त प्रकार हैं--- 
१ दिगस्‍्वर सम्प्रदाय - 
दिगम्बर सम्प्रदायके साधु नग्न रहते हे। वे जीव जन्दुको दूर करने 
के लिए मोरपखकी एक पीछी रखते हे और मलमूत्र वर्ग रह की वाधाक 
लिए एक कमण्डल रखते है, जिसमे प्रातुक जल रहता हैँ। वे दितमे 
एकवार खड़े होकर अपने हाथमें ही भोजन कर लेते है इसलिए उन्हें 
भोजनक लिए पात्रकी आवज्यकता नही होती । दिगम्बर साधुका यह 
स्वरुप प्रारम्मसे प्राय ऐसा ही चला आता है, उसमें कुछ भी अन्तर नहीं 
पड़ा है। किन्तु आचारभ्रत्योंमे जो कहा है कि मूनियोको वस्तीसे बाहर 
उद्यानों या थून्य गृहोमे रहना चाहिये, इसमे बवध्य भिथिरुता जायी। 
मुनियोने व्नोकों छोड़कर धीरे घीरे नगरोमें रहना प्रारम्भ कर दिया। 
तनी तो ईसाकी नोवी घतीके जैनाचार्य गृणभद्ने मुनियोकी 
इस प्रवृत्तिपर खेद प्रकट करते हुए लिखा' है कि जैसे रात्िमे इघर- 
;उधरले भयभीत होकर मय ग्रामके समोपमें आ वसते हे बसे ही 
बस बलिक्तालर्म तपत्वीजन हु भी वनोंको छोड़कर प्रामो्े भा वसते है 
यहू चडी द सद वात 
३ दइतस्ततइच कम्यलों विनावर्यों यथा मुगा। 
] सवाद्िधल्युपप्राम, बाज बअष्द तपस्विन:आर९जा' धामानु०। 
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घीरे घीरे यह शिथिलाचार वढता रहा और परिस्थितियों तथा 
मनुष्यकी स्वाभाविक दुर्बछृताओसे उसे बराबर प्रोत्साहन मिला । 
तभी तो शिवकोटि आचायके नामसे प्रसिद्ध की गयी रत्ममाछाम्मँ 
कलिकालमे मृत्ियोंको वतवास छोडकर जिन मन्दिरोमे रहनेका स्पष्ट 
विधान किया गया है। इसे ही चेत्यवास कहूते हँ। इसीसे श्वेता- 
म्वरोंमें चेत्यवासी सम्प्रदायकी उत्पत्ति हुईं थी । किन्तु दिगम्बर 
सम्प्रदायमें इस तामके सम्प्रदायका तो कोई उल्लेख नहीं मिलता । | 
फिर भी यह निश्चित है कि द्गिम्बर सम्प्रदायमे भी वह था और उसीका ' 
विकसित एकरूप भट्टारकपद हे जिसके विरोधमें तेरह पन्‍्थका उदय | 
हुआ। । 
दिगम्बर सम्प्रदायमें संघर्भेद करत हट. 
पिछले साहित्यमे दिगम्बर सम्प्रदायक लिए 'मुल्संघ' शब्दका ' 
+ व्यवहार बहुतायतसे पाया जाता हँ। दिगम्बर सम्प्रदाय या मूलसधमे , 
आगे चलकर अनेक भेद-प्रभेद हो गये। आचाय इच्द्रनच्दिन अपने , 
श्रुतावतारमे लिखा है कि पुण्ड्वर्धनपुरमे अहंद्वलि नामके आचाय हो 
गये है । वे पाँच वर्षके अन्तमें सौ योजनमें बसनेवाले मुनियोकों एकत्र । 
करके युगप्रतिक्रण किया करते थे। एक वार युगक अन्तमें इसी प्रकार 
युगप्रतिकमणक लिए आये हुए मूनियोसे उन्होने पूछा कि क्या सब, 
मुत्ति आ गये ” तब उन्होने उत्तर दिया ---हाँ, भगवन्‌ | हम सब, 
अपन अपने सघसहित आ गये ।” यह सुनकर आचार्यने विचार किया 
कि अब यह जेतघम गणपक्षपातक सहारे ठहर सकेगा, उदासीन भावसे 
नही । तब उन्होने संघ या गण स्थापित किये । जो मुनि गुहाओोसे 
आयें थे उनमेसे कुछको 'नन्दि! और कुछको वीर नाम दिया, जो 
अश्ञोक वाटिकासे आये थे उनमेसे कुछको अपराजित' और कुछको 
दिया नाम दिया, जो मुनि पञ्चस्तृप्य निवाससे आये थे उनमेसे कुछको 
१ कलौ काले वने वासों वज्यंते मुदिसत्तमे. । 
स्थीयते च चिनागारे ग्रामादिपु विशज्वेषतत हरा 
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सेन” और कुछको भद्द नाम दिया, जो मुनि, जात्मलि महावृवके 
नूछसे आये थे, उनमेसे कुछको 'गुणधर' और कुछको गुप्त नाम दिया, 
जो खण्डकंसर वक्षोंके भूले आये थे, उनमेसे कुछक्ों 'िहँ बोर 
कुछको “चन्द्र नाम दिया ४ हि 
, इन नामोंके विषयमें कुछ मतभेद भी हे, जिसका उल्लेस भी आचार्य 
इन्द्रनन्दिने किया है। कुंछके मतसे जो गृद्गाओंसे आये थे उन्हें नर, 
* जो अशोकवनसे आये थ उन्हें 'देव', जो पज्चस्तृपोंस आये थे डे 
सेन, जो भाल्मलि वृक्षके मूलसे आये थे उन्हें दीर', और जो सण्डकेपर 
“बुक्षोंक मूछसे आये थे उन्हें भद्र' नोम दिया गया । कुछके सतसे गुहा- 
बासी नत्दि', अगोकवनते आनेवाले देवा, पम्चस्तृपवासी सेन, 
“जाल्मलि वृक्षवाले वीर' और सण्डकंसरबाले भद्र औौर सिंह कहलाये।| 
|... इन मतभेदोंसे मालूम होता हैँ कि आचार्य इत्दनन्दिको भी इस 
* संघर्भेदका स्पष्ट ज्ञान नही था, इसोलिए इस वातका भी पता नही 
, चलता कि अमुकको अमुक संज्ञा ही क्यो दी गयी। इन सव संनाओंमे 
'नन्दि, सेव, देव और सिंह वाम ही विशेष परिचित हे । भट्टारक 
'इन्दरवन्दि आदिने अहँद्वललि आचार्यके द्वारा इन्ही चार संघोंकी स्वापता 
अंकिये चानेका उल्लेख किया हैं । 
£ आचार्य इन्धरनन्दितें इस विपयमें उक्त च करके एक इलोक उद्घुत 
केया है जो इस प्रकार हैं--- 
“अयातौ नन्दिवीरी प्रकटबिरिगुह्वासतोष्शोकवाटादु 
देवइचान्योश्पराजित इति यत्तिपी सेनमद्रा ह्ूयी च। 
पञ्चस्तुप्यात्तगुप्तो गुंगवखृपभ" शल्मलीवृक्षमूछा- 
च्रियाती सिहचन्रो प्रथितगुणयणों केसरात्लप्डयूर्वात्‌ ॥९शा” 
२ तदेव यतिराजो5पि सर्वेतेमितिकाग्रणो। 
अहँद्वलिगुरुइचके संघघट्टन परमू॥ध्या 
लिहसंधों नन्दिसंमः उेनसंघों महाप्रम:। 
देवतध इति स्पष्ट स्थानस्वितिविशेषत' धरा 
चणगच्छादयस्नेम्यों जाता" स्वपरसौस्यदा | 


न तत्र भेद कोश्ययस्ति प्रव्नज्ववादियु कमेंसु ॥८॥” जीतिप्तार। 


सामाजिक रूप रपरे 


इन चार संघोंके भी आगे अनेक भेद-प्रभेद हो गये। साधारणत 
संघोंके भेंदोंको गण और प्रश्नेदों या उपभेदोको मच्छ कहनेकी परम्परा 
मिलती है। कही-कही संघोंको गण भी कहा हे, जसे नन्दिगण, सेवगण 
आदि । कही-कही संघोंकों अन्वय' भी कहा हैं, जैसे सेनान्वय ।, 
गणोंमें बलात्कारगण, देशीयगण और काण्रगण इन तीन गणोंके गौर | 
गच्छोंमें पुस्तकगच्छ, सरस्वतीगच्छ, वक्रगच्छ और तगरिलगच्छके ; 
उल्लेख पाये जाते हें । इन संघ, गण और गच्छोंकी प्रन्नज्या आदि; 
क्रियायोंमे कोई भेद नही हू। 
किन्तु दशनसारमें कुछ ऐसे भी सघोंकी उत्पत्तिका उल्लेख किया। 
+ जिन्हें उसमें जेनाभास वतलाया गया है । वे सघ हें---आवताम्वर, 
(नीय, द्राविड़, माथुर और काष्ठा। इनमेसे पहले दो सघोका वर्णन | 
»गि किया गया है, क्योकि उनसे आचारक अतिरिक्‍त दिगम्बरोका 
सिद्धान्तभेद भी है। शेष तीन जेनसंघ दिगम्वर सम्प्रदाय ही अवान्तर | 
संघ हे तथा उतके साथ कोई महत्त्वका सिद्धान्तभेद भी नही है । दर्शन- * 
सार के अनुसार वि० सं० ५२६ में दक्षिण मथुरामें द्राविड़ संघकी | 
उत्पत्ति हुई । इसका संस्थापक आचार्य पृज्यपादका शिष्य वज्जनन्दि 
था। इसको मान्यता हूँ कि वीजमें जीव नही रहता, कोई वस्तु प्रसुक 
वही है। इसने ठडे पानीसे स्तान करके और खेती वाणिज्यसे जीवन 
निर्वाह करके प्रचुर पापका संचय किया | घ 
वि० सं० ७४५३ में काष्ठासंघकी उत्पत्ति हुई। इसका संस्थापक 
कुमारसेन मुनि था । इसने मयूरपिच्छको छोड़कर गायक बालोंकी 
पिच्छी घारण की थी, और समस्त वागडदेशमे उन्मागंका प्रसार किया 
१ 'सिरिपुज्जपादसीसो दाविड्सघस्य कारगो ढुटूठो। 
णामेण वज्जणदी पाहुडवेदी महासत्यों॥२४॥ 
वीएसु णत्यि जीवो उब्मसण णत्यि फासुग णत्यि। 
सावज्ज ण हु मण्णइ ण गणइ गिहकप्पिय अटुठ ॥२६॥ 
कच्छ खेत बसहि वाणिज्ज कारिऊण जीवतो। 
गहतो सीयलणीरे पाव पठरं समज्जेदि ॥२७णा 


हि घोदं जैनवर्म 


था । वह स्त्रियोंको जिनदीक्षा देता था, क्षुल्लकोकी वीरचर्याका 
विधान करता था, जटा धारण करता था और एक छठा गृणब्त (वर्ु- 
बत) वतल ता था। इसने पुराने शास्त्रोको अन्यथा रचकर मूढ छोको- 
में मिथ्यात्वका प्रचार किया था । इससे उसे अ्मणसपसे निकाल दिया 
गया था। तब उससे काष्ठा' सघकी स्थापता की थी। शिपक 

काष्ठोसंधकी स्थापनाके दो सौ वर्ष वाद मथुरामे माुर' संपकी 
आपना रामसेनने की थी। इस संघक साधु पीछी नही रखते ये इसहिये 
प्रहसंघ निष्पिच्छ' कहा जाता था। 

यद्यपि इन तीनो सघोंको देवसेन आचायेने जैनाभास कहा है किन्तु 
इनका बहुत-सा साहित्य उपलब्ध हें और उसका पठव-पाठन भी 
दिगम्बर सम्प्रदायर्मे होता हे । हरिवंश पुराणके रचयिताने आचाये 
देवनन्दिक पश्चात्‌ वजसूरिका स्मरण किया है और उनकी उक्तियोंकी 
धर्मशास्त्रके प्रवकता गणघरदेवकी तरह प्रमाण कहा हैं। यह वजूरि 
वही जान पडते हे जिन्हें द्राविड सघका सत्थापक कहा जाता है । 
स्थितिम यह प्रश्न होता है कि दर्शतसारके रचयिताने इन्हें जेनाभाव 
क्यो कहा ? क्योकि दर्णनसारकी रचना हरिवश् पुराणके पश्चात 
वि० स० €€० में हुईं है। इसका समाधान यह हो सकता है कि 
देवसेन सूरिने दर्भनसारमें जो गायाएँ दी है, पूर्वाच्ार्योकी दृष्दिं 





है “आसी झुमारसेणों णदियईे विणयमेणदिव्ययनों । 
सप्यासमंजणेघ ये अगहिय प्रणदिराओं जादों॥३ शा 
परिवज्जिऊण पिच्छ चमर वित्तण मोहकलिदेश। 
उम्मम्ग सकर्प्यिं वागणविगएसु सब्वेमु ॥३४॥ 
झतीण पृष्ठ दिमया सुल्दयठोयस्थ बौरपरियत्त। 
मनामारसम्पपण छट्ठ थे गृण्यद घाम ॥3५॥ 
सो समशभपर्शनों ऋुमारतेघों ट्ममयमिच्छत्तों। 
भरतोरेगमों रो बठठ सब पर्पेदि प३७४“--दर्शन७ 

२. गधों दुयापरीदं मट्शात माहरात गुस्णारे । 
दामेद गामगदा च्विच्स मनदिय गेंण (४४॥॥".... शतक ० 


सामाजिक रूप श्ष१. 


द्राविड़ आदि संघोंके साधु जेताभास ही रहे होंगे। इसीलिए द्शनसार- 
के रचयिताने भी उन्हे जनाभास बतलायो है, अन्यथा जिस शिथिला- 
चारके कारण उन्होंने उतत सघोको जेनाभास कहा है, वह शिथिला- 
चार मलसंघी मुनियोमे भी किसी न किसी रूपमे प्रविष्ट हो गया था । 
वे भी मन्दिरोंकी मरम्मत आदिके लिये गाँव जमीन आदिका दान हूते * 
लगे थे। उपलब्ध शिलालेखोंसे यह स्पष्ट है कि मुनियोंके अधिकारमें 
भी गाँव बगीचे रहते थे। वें मन्दिरोंका जी्णोद्धार कराते थे, दान+ 
शालाएँ बनवाते थे । एक तरहसे उनका रूप मठाघीशोके जंसा हो 
चला था। किन्तु इसका यह मतलब नही है कि उस समयमे शुद्धा: 
चारी तपस्‍्वी दिंगम्बर मुनियोका सर्वथा अभाव हो गया था, अथवा 
सब उन्हीके अनुयायी वन गये थे। शास्त्रोक्‍त शुद्ध मार्गके पालनेवाले 
और उनको माननेवाल भी थे, तथा उसके विपरीत आचरण करनेवाले 
मठपतियोंकी आलोचना करनेवाले भी थे । पं० आशाघरजीते अपने 
अनगार घर्मामृतर्क दूसरे अध्यायमे इन मठपति साधुओंकी आलोचना 
करते हुए लिखा हें--- द्रव्य जिन लिंगके घारी मठपति म्लेच्छोंके समान 
लोक और शास्त्रसे विरुद्ध आचरण करते हे । इनके साथ मत, वचन 
और कायसे कोई सम्बन्ध नही रखना चाहिये । 

ये मठाधीश साधु भी नग्न ही रहते थे, इनका वाह्यरूप दिगम्बर 
मूनियोंके जंसा ही होता था । इन्हीका विकसितरूप भट्टारक पद हैं 


तेरहपन्थ और बीसपन्‍्थ | 


भरट्टारकी युगकें शिथिलाचारके विरुद्ध दिगम्वर सम्प्रदायमें ७, 
पत्थका उदय हुआ, जो तेरहपन्थ कहलाया । कहा जाता हे कि ६. 
पन्‍्यका उदय विक्रमकी सत्रहवी सदीर्मे पं० वनारसीदासजीके & < 
आगरेमे हुआ था। जब यह पन्‍्थ तरह पन्थक नामसे प्रचलित हो गया 6 
भट्टारकोंका पुराना पन्‍थ वीस पन्‍थ कहलाने छूगा। कित्तु ये नाम व 
पड़े यह अभी तक भी एक समस्या ही है। इसके सम्बन्ध अनेक उप 
पत्तियाँ सुनी जाती है किन्तु उनका कोई प्रामाणिक आधार नही मिलता 


२५६ जैनघर्म 


व्वेताम्वराचाये मेघविजयने वि० स० १७५७ के लगभग बाप 
[कित प्रवोध नामका एक ग्रन्य रचा हैं। यह ग्रन्थ पं० बना स्तीदासची- 
$ मतका खण्डन करनेके लिये रचा गया हैं। इसमे वाणारती मतका 
वरूप बततलाते हुए लिता है--- 

'मुस्हा दिगंवरा्ण एए भठारगा वि भो पुज्जा) 

तिलतुसमेत्तो जेत्ति परिगगहों णेंव ते बुरुणों ॥१॥॥ 

जिणपडिमाण भूसणमल्लारुहणाइ अग्रपरियरण । 

बाणारसिओों वारइ दिगवरस्सायमाणाएं ॥२णा 

अर्थात. दिगम्बरोंके भट्टारक भी पूज्य नही है। जिनके तिल- 
मात्र भी परिग्रह है वे गृठ नही हे। वाणारसी मतवाले जिन भ्रति- 
गओंकों भूषणमाछा पहनानेका तथा अंग रचता करनेका भी विष 
देगस्वर आगमोंकी आज्ञासे करते है ।' 

आजकल जो तेरह पन्‍्थ प्रचलित है वह भट्टारकों या परिगरहघारी 
पुनियोंकों अपना गुर नही मानता और प्रतिमाओोंको पुष्पमालाएं चढाते 
प्र केसर छगानेका भी निषेध करता है, तथा भगवातकी पूजन 
परामग्रीमें हरे पुष्प और फल नही चढाता। उत्तर भारतमें इस पत्थका 
उदय हुआ और धीरे-धीरे यह समस्त देशव्यापी हो गया । इसके 
प्रभावसे भट्टारकी युगका एक तरहते छोप ही हो गया। 

किन्तु इस पन्थमेदसे दिगम्वर सम्प्रदायम फूट या वेमनस्यका चीजा- 
तेषण नही हो सका । आज भी दोवों पन्‍्थोंक अनुयायी वर्तमान हैं; 
केन्तु उनमें परस्परमे कोई वैमनस्य नहीं पाया जाता। चूंकि बाज 
ऐवों पत्थोंका अस्तित्व कुछ मंदिरोंमं ही देखनेमे आता है, बत जब 
भी किन्ही दुराग्रहियोंम भछे ही खटपट हो जाती हो, किन्तु साधारणतः 
ऐनों ही पन्‍्थवाले अपनी अपनी विधिसे प्रेमपुर्वक पूजा करते हुए पाये 
ताते है। एक दो स्थानोंमें तो २० मर १३ को मिछाकर उसका आाघा 
रुके साढ़े सोलह पन्‍य भी चल पडा है । आजकलके अनेक निष्पक्ष 
उमन्नदार व्यक्ति पत्थ यूछा जानेपर अपनेकों साढ़े सोलह पतन्‍्थी कह 
से हैं। यह सव दोनोके ऐक्य ओर प्रेमका ही सूचक है ! 


सामाजिक रूप र्‌घ७ , 


तारणपन्य दर 
परवार जातिके एक व्यक्तिन जो वादकों तारणतरण स्वामीके 
नामसे प्रसिद्ध हुए, इसाकी पन्दहवी शताब्दीक अन्तम इस पन्‍्थको जन्म 
दिया था। सन्‌ १५१४५ में ग्वालियर स्टेटक मल्हारगढ नामक स्थानमे ' 
इनका स्वरगंवास हुआ। उस स्थानपर उनकी समाधि वनी है और उसे 
नशियाँजी कहते हे । यह तारणपथियोंका तीर्थ ग तीर्थस्थान माना जाता है | 
यह पत्य सूति-यूजाका विरोधी है.। इनके भी चेत्यालय- होते है, किन्तु , 
उनसे शास्त्र विराजमाव- रहते-हे-और उत्हीकी पूजा की जाती हे किन्तु 
द्रव्य नही चढ़ाया जाता-॥ तारण स्वामीने कुछ अन्य भी बनाये थे ।' 
इनक सिवा दिगम्बर आचार्योके बनाये हुए ग्रन्थोंको भी तारणपन्धी 
मानते है । इस पन्धमें अच्छे घनिक और प्रतिष्ठित व्यक्ति मौजूद हे । , 
इस पन्यके अनुयायियोंकी सख्या दस हजारक रगभग बतछाई जाती है, 
और वे भध्यप्रान्तमें बसते हे । 
_“३ छवेतस्वर सम्प्रदाय. 
यह पहले लिख आये हे कि साधुओंक वस्त्र परिघानको रेकर ही 
दिगम्बर और रवेताम्बर भेंदकी सृष्टि हुईं थी। अत. आजके इवेताम्वर 
साधु रवेत वस्त्र धारण करते हैं। उनके पास चौदह्‌ उपकरण होते हे- । 
१ पात्र, २ पात्रवन्ध, ३ पात्र स्थापत, ४ पात्र प्रमाजेलिका, ५ पटल, , 
६ रजस्त्राण, ७ गुच्छक, ८-६ दो चादरे, १० ऊनी वस्त्र (कम्वल) , 
११ रजोहरण, १२ मुखवस्त्र, १३ मात्रक, १४ चोल पट्टक। इनके सिवा 
वे अपने हाथमे एक लम्बा दण्ड भी लिये रहते हे। पहले वे भी नग्न ही 
रहते थे । बादको वस्त्र स्वीकार कर लेनेपर भी विक्रमकी सातवी 
आठवी शताब्दीतक कारण पड़नेपर ही वे वस्त्र धारण करते थे और 
वह भी कंवल कटिवस्त् । विक्रमकी आठवी झतीक इवेताम्वराचार्य 
हरिभद्वसूरिने अपने संबोधप्रकरणमें अपने समय साधुओंका वर्णन 
करते हुए लिखा है कि वे विना कारण भी कटिवस्त्र बाँधतें है । और 
उन्हें क्‍्लीब-कायर कहा है। इस प्रकार पहले वे कारण पड़नेपर लंगोटी 
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ग्गा लेते थे पीछे सफेद वस्त्र पहिनने लगे । फिर जिन मतियोंमें भी 
गरेगोटेका चिह्न बताया जाने छगा। उसके बाद उन्हें वत्त-आामपणोंते 
प्रजानकी प्रथा चलाई गईं। महावीरक निर्वाणतते लगभग एक हजार 
पके परचात्‌ सावुओको स्मृतिक आवारपर ग्यारह अंकोका संकडन 
करके उन्हें सृव्यवस्थित किया गया और फिर उन्हें रिपिवद्ध किया गया 
इन आगमोंकों दिगम्बर सम्प्रदाय नही मानता । 
इवताम्वर सम्प्रदाय मानता है कि स्त्रीको भी मोक्ष हो सकता है 
या जीवन्मुक्त केवछी भोजन ग्रहण करते हे । दिगम्बर तम्पदाय 
इन दोनों सिद्धान्तोंको भी स्वीकार नही करता। दिगम्वर बौर शवेता- 
“वर सम्प्रदायमें इन्ही तीनों सिद्धान्तोंको लेकर मुख्य भेद हैँ । संक्षेप 
कुछ उल्लेखनीय भेद निम्त प्रकार हे-- 
१. केवलीका कवलाहार |... 
२. कंबलीका नीहार । 
३. स्त्री मुक्ति] - 
४ शृद्व मुक्ति । 
५. वस्त्र सहित मुक्ति । 
६. गृहस्थवेषम मूक्ति | 
७. अलंकार और कछोटवाली अतिमाका पूजन ) 
प. मुनियोंके १४ उपकरण । 
&. तीथंकर मल्लिनाथका स्त्री होना । 
१०. ग्यारह अंगोंकी मोजूदगी | 
११- भरत चकऋवर्तीकों अपने भवतमे केवल ज्ञानकी प्राप्ति | 
१२. शूद्रक घरसे मुनि आहार ले सके 
१३. महावीरका गर्भहरण । 
१४. महावीर स्वामीको तेजोलेश्यासे उपसे । 
१४. महावीर विवाह, कन्या जन्म | 
१६. तोर्थकरके कन्वेपर देवद्ष्य वस्त्र | 


जज ल्थँ | 
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१७. मरुदेवीका हाथीपर चढे हुए मुक्तिगमन । 
१८० साधुका अनेक घरोंसे भिक्षा ग्रहण करना। 
इन बातोंकों ख्वेताम्बर सम्प्रदाय मानता हे किन्तु दिगम्बर 
सम्प्रदाय नही मानता । 
खेताम्बर चैत्यवासी ४ 

इवेताम्बर चेत्यवासी सम्प्रदायका इतिहास इस प्रकार मिलता है- 

सघभेद होनेके परचात्‌ वीर नि० स० ८५० के लगभग कुछ 
शिथिलाचारी मृनियोंने उग्र विहार छोडकर मन्दिरोंमें रहना प्रारम्भ 
कर दिया । घीरे-घीरे इनकी सख्या बढती गयी और जागे जाकर 
वे बहुत प्रवछ हो गये । इन्होने निगम नामक शास्त्र रचे, जिनमें यह 
बतलाया गया कि वर्तमान काहमें मुनियोंको चेत्योंमें रहना उचित है 
और उन्हें पुस्तकादिके लिये आवश्यक द्रव्य भी सम्रह करके रखना 
चाहिये। ये वनवासियोंकी निन्‍दा भी करते थे। 

इन चेत्यवासियोके नियमोंका दिग्दशन चेत्यवासके प्रबल विरोधी 
इवेताम्बराचार्य हरिभद्र सूरिनें अपने सबोध प्रकरण के गुवंधिकारमे 
बिस्तारसे कराया है । वे लिखते हं-- 

“थे चेत्य और मठोमे रहते हे, पूजा और भारती करते हे, जिन- 
मन्दिर और शालूाएंँ बनवाते है, देवद्रव्यका उपयोग अपने लिए करते 
हे, श्रावकोंको शास्त्रकों सूक्ष्म बाते वतानेका निषेध करते हे, मुहूर्त 
निकालते हे, निमित्त बतछात है, रगीले सुगन्धित और धूपसे सुवासित 
वस्त्र पहिनते हे, स्त्रियोके आगे गाते हे, साध्वियोक द्वारा लाये गये 
पदार्थोका उपयोग करते हे, घनका सचय करते है, केशलोच नही करते, 
मिष्ट आहार, पान, घी, दूध और फलफूल आदि सचित्त द्रव्योका उप- 
भोग करते हे । तेल छूगवाते हे, अपने मृत गुरुओक दाह-सस्कारके 
स्थानपर स्तूप बनाते हे, जिन प्रतिमा बेचते हे, आदि ।” 

वि० स० ८०२ में अणहिलपुर पट्टणक राजा चावडासे उनके 
गुरु शीलगुण सूरिने, जो चेत्यवासी थे, यह आज्ञा जारी करा दी कि 
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इस नगरमें चेत्यवासी साधुओंकों छोडकर दूसरे वनवासी साधु न वा 
पकेंगे। इस आज्ञाको रह करानेके छिए वि० सं० १०७० के लगभग 
जनेश्वर सूरि और बुद्धिसागर सूरि तामके दो विधिमार्गी जाचार्योन 
राजा दुल्भदेवकी सभामें चेत्यवासियोंक साथ शास्त्राथ करके 
पराजित किया तब कही विधिमा्गियोका प्रवेश हो सका । राजाने 
उन्हें खरतर' नाम दिया। इसी परसे खरतर गच्छकी स्थापना हुई | 
सके बादसे चैत्यवासियोंका जोर कम होता गया । 

इवेताम्बरोंमे आज जो जती या श्रीपूज्य कहलाते हू वे मठवास 
गा चैत्यवासी शाखाके अवशेष हे और जो संवेगी' मृनी कहलाते हैं 
रं वनवासी शाखाके है । संवेगी अपनेको सुविहित मार्गका या विधि 
भार्यका अनुयायी कहते हे । 

इवेताम्वरोमे बहुतसे गच्छ थे । कहा जाता है कि उतकी संल्या 
८४ थी। किन्तु आज जो गच्छ हे उनकी संख्या अधिक नहीं हैं | 
अर्तिपूजक इवेताम्वरोंके गच्छ इस प्रकार हे-- 

१ उपकेशगच्छ--इस गच्छकी उत्पत्तिका सम्बन्ध भगवान्‌ 
वरइवेनायसे बताया जाता हैँ। उन्हीका एक अनुयायी कंशी इस गच्छ- 
का नेता था। माजके भोसवाल इसी गच्छके श्रावक कहे जाते हू। 

२ खरतरगच्छ--इस गच्छका प्रथम नेता वर्घमान सूरिको 
[तलाया जाता हू। वर्धमान सूरिक शिष्य जिनेशवर सूरिने गुजरातक 
(अहिलपुर पट्टणके राजा दुलंभदेवकी सभामें जब चंत्यवासियोको 
परास्त किया और राजाते उन्हें खरतर' नाम दिया तो उनके नामपरसे 
पह गच्छ खरतर गच्छ कहलाया । इस गच्छक अनुयायी अधिकतर 
राजपूताने और बंगाछमें पाये जाते हू मूंबई प्रान्तमे इसके अनुयावियों- 
की संख्या थोटी है । 

_.. है तपाग5&--इस गच्छके संस्वापक श्रीजगच्चन्द्न सूरि थे | 
० ११८५ म उन्हाने उम्र तप किया । इस परते मेवाड़क राजाने 
उन्‍हें, तपा' उपनाम दिया । तबसे इनका वृहद्गच्छ तपागच्छके नामसे 
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प्रसिद्ध हुआ । श्रीजगच्च॒न्ध सूरि और उनके शिष्योका देलवाराः 







प्रसिद्ध मन्दिरोंका निर्माता >ा सनन्‍्मान करता था 
इससे गुजरातमे आजतक भी । बंडा प्रभाव चला आता हें 


स्वेताम्बर सम्प्रदायमे यह गच्छ सबसे 
अनुयायी अम्बई, पंजाब, राजपूताना, 
जाते हे। न 
श्रीजगच्चच्द्र सूरिके दो शिष्य थे, देवेद्डसूरि और विजयचक्, 
सूरि। इन दोनोंमे मतभेद हो गया। विजयचन्द्र सूरिने कठोर आचार 
के स्थानमे शिथिलाचारको स्थान दिया। उन्होंने घोषणा की कि गीता, 
मुनि वस्त्रोकी गठडियाँ रख सकते हे, हमेशा घी दूध खा सकते है, कप) 
घो सकते हे, फल तथा शाक ले सकते हे, साध्वी द्वारा लाया हुआ 
आहार खा सकते है, और श्रावकोंको प्रसन्न करनेके लिए उनके स |; 
बेठकर प्रतिक्रण भी कर सकते है। | 

४ पाउवेचन्द्र गच्छ-यह तपागच्छकी शाखा है। तनथ००, 
आचार्य पास्वेचनद्ध वि० सं० १५१४ में इस गच्छसे अछूग हो गये; 
कारण यह था कि इन्होने कर्क विषयमे नया सिद्धान्त खडा किल 
था बोर निर्युक्ति, भाष्य, चूणि और छेद ग्रन्योंको प्रमाण नही भ। , 
थे। इस गच्छुके अनुयायी अहमदाबाद जिलेमें पाये जाते है। 

५ साध पौर्णमीयक गच्छ-पोणणमीयक गच्छकी स्थापना चन्द्प्र" 
सूरिने की थी। कारण यह था कि प्रचलित क्रिया-काण्डसे उनक॑ 
मतभेद था तथा वे महानिश्ीय सूत्रकी गणना शास्त्रग्नल्थोंमें चर 
करते थे। आचाये हेमचन्द्रकी आज्ञासे राजा कुमारपालने इस ४०० 
अनुयायियोंको अपने राज्यमेसे निकलवा दिया था। इन दोचो, 
मृत्युके बाद एक सुमतिर्सिह वामक पोर्णमीयक कुमारपालकी <।७ 
घानी अणहिलपुरमे आये और उन्होने इस गच्छको नवजीवन दिया 
तबसे यह गरच्छ साथ पौणमीयक कहलाया। इस ग्रच्छके ज_4। 
आज नही पाये जाते। 


समझा जाता है। इस 
_आदि प्रान्तोमे पए। 
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हर जतधर्म 
' ६ अंचल गच्छ-इस गच्छके संस्थापक उपाष्याय विजयप्िह 
। पीछे वे आरयरक्षित सूरिके वामसे वित्यात हुए। इस गच्छर् 
बपद्टीक बदछे अंचलका (वस्त्रकें छोरका) उपयोग किया 
ता है इससे इसका नाम अचल गच्छ पड़ा हैँ। 
७ आगमिक गच्छ-इस गच्छके संस्थापक गीलगुण औौर देवभद्र 

। पहले ये पौर्णमीयक थे पीछेसे आंचलिक हो गये थे। ये क्षेत्र- 
(छकी पूजा करनेके विरुद्ध थें। विक्रककी १६ वी गतीमें इस गच्छकी 
के शाखा कटुक नामसे-पेदा हुईं । इस शाखाके अनुयायी केवक 
वक ही थे। 

., रत गच्छोंगेंस भी आज खरतर, तपा और आंचलिक गरच्छ ही 
तमान हे। प्रत्येक गच्छकी साधु-सामाचारी जुदी जुदी है। आव- 
गैंकी सामायिक प्रतिकमण आदि आवश्यक क्रियाविधि भी जुदी 
[दी है। फ़िर भी सबमें जो भेद है वह एक तरहसे विजीवन्सा हूं। 
॒ई कल्याणक दिन छे मानता है तो कोई पाँच मावता है। कोई 
[सिणका अन्तिम दिल भाह्पद शुक्ला चौथ और कोई पंचमी मानता 
॒ इसी तरह मोटी बातोकों लेकर गच्छ कक पड़े हैं। 
स्थानकवासी 

सिरोही राज्यके अरहठ वाडा नामक गाँतवमें, हेमाभाई नामक 

फीसवालक घरमें, विक्रम सम्बतू १४७२ में लोंकाशाहका 
वन्म हुआ। २५ वर्षकी अवस्थामे लोकाशाह स्त्री-युतके साथ 
पेहमदावाद चले आये। उत्त समय अहमदाबादकी गहदीपर 
एहिम्मदगाह वेठा था। कुछ जवाहरात खरीदनेके प्रसंगत्ते छोकागाह- 
गैग परिचय मुहम्मदशाहसे होगया और मुहम्मदगाहने लोंकाशाह- 
गागे चातुरीस प्रसन्न होकर उन्हें पाटनका तिजोरीदार बना दिया। 
ह, चिपद्वारा मुहम्मदशाहकी मृत्यु होनेपर लोंकाशाहको बहुत 
सद हुआ। उन्होंने नौकरी छोड़ दी और लखन कार्यमें रूम गये । 
तिनके सुन्दर अबरोजे आक्रष्ट होकर ज्ञानश्री नामक मुम्राजने 
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दर वकाछिक सूच्रकी एक प्रति लिखनेके लिये दी। फिर तो मुनिश्रीः 
पाससे अन्य शास्त्र भी लिखनेके छिये आने छगे। और वे उनकी र 
प्रतियाँ करके एक अपने पास रखने लगे। इस तरह अन्य ग्रत्थोंव 
भी संग्रह करके लछोॉकाशाहनें उतका अभ्यास किया। उन्हें लगा 
आज मन्दिरोमे जो मूर्ति पूजा प्रचलित हे वह तो इन ग्रन्थोम नही है) 
इसके सिवा जो आचार आज जै॑नधर्ममे पाले जाते हे उनमेसे अने 
इन ग्रन्थोकी दृष्टिसे ध्ंसम्मत नहीं हे। अत. उन्होंने जैसधर्म 
सुधार करनेका वीडा उठाया। ४ 
अहमदाबाद गुजरातकी राजघानी होनेके साथ व्यापारका $ 
केन्द्र था। अत. व्यक्तियोंका आवागमन लगा ही रहता था। : 
वहाँ आात थे लोंकाशाहका उपदेश सुनकर प्रभावित होते थे। ज: 
कुछ लोगोने उनसे अपने धर्ममें दीक्षित करनेकी प्रार्थना की तो ७, 
शाहने कहा मे स्वयं गृहस्थ होकर आपको अपना शिष्य कंसे बह 
सकता हूं! तब ज्ञाननी महाराजने उन्हे घर्मकी दीक्षा द 
और उन्होने छोंकाशाहके नामपर अपने गच्छका नाम लों+।भ 
रखा। इस तरह छोकागच्छकी उत्पत्ति हुई। | 
पीछेसे लोकामतमें भी भेदअमेद हो गये। सूरतके एक « 
साधु छोकमतमे सुधार कर एक नये सम्प्रदायकी स्थापना « 
जो दूंढिया सम्प्रदायक नामसे प्रसिद्ध हुआ। पीछेसे लोकाके स* 
अनुयायी दूँढिया कहे जाने छगे। इन्हें स्थावकवासी भी कहते / 
क्योकि थे अपना सब घार्भिक व्यवहार मन्दिर्मे न करके €य/त 
यानी उपाश्रयमें करते हे। इस सम्प्रदायके सासनेवाले शुण« 
काठियावाड, मारवाड, मालवा, पजाबव तथा भारतके अन्य भाथों 
रहते हे। इनकी सख्या मूर्तिपूजक श्वेताम्वरोके जितनी ही 
अत इस सम्भ्रदायकों जेनधर्मका तीसरा सम्प्रदाय कहा जा सकता . 
किन्तु ये अपनेको स्वेताम्वर ही मानते हे, क्योकि कुछ भपभेषो 
यदि छोड़ दिया जाये तो खताम्बरोसे ही इनका मेल्ल अधिक खाता 


ल्श्ष्फ्रा 


हेड जैवंधर्म 


यह सम्प्रदाय ब्वेताम्बरोंके ही ४४ आगमोंमेंसे ३३ आगमोको 
वता है । छोकाने तो ३१ आगम ही माने थे-व्यवहारसूत्रकों वह 
एण नही मानता था। कित्तु पीछेकेस्थातक वासियोंने उसे प्रमाण 
न लिया। धर्माचरणमे स्थानकवासी खताम्वरोसे भिन्न पड़ते 
। वे मूर्तिपूजा नही मानते, मन्दिर नही रखते और न तोर्थेयात्राम 
विशेष श्रद्धा रखते हैँ। इस सम्प्रदायकें साधु सफेद वस्त्र धारण 
से है तथा मुखपर पट्टी बाँधते हे। इन अमूर्तिपुजक ब्वेता- 
'र साधुओंसे भेद दिखातेके छिए सत्यविजय पंन्यासन अठारहवीं 
दैमे मूतिपुजक स्वेताम्बर साधुओंको पीला वस्त्र धारण करनेका 
वाज चालू किया, जो अब भी देखनेमे आता है। इसी सदी 
तमें भट्टारकोंकी गहियाँ हुई और यति तथा यतिनिर्याँ हुईं । खूब 
'रोध होनेपर भी इनके अवशेष आज भी मौजूद हे । 
मूर्तिपूजाविरोधी तेरापत्थ हा 
! मृतिपृजा विरोधी सम्प्रदायमें भी अनेक पन्‍्थ प्रचछित हुए, 
नि्मेंसे उल्ेखनीय एक तेरापन्ध है । इस पन्‍्थकी स्थापना मारवाड़ 
| आचाये भिक्षु (भीखम ऋषि) ने की थी । 
आचार्य भिक्कुका जन्म जोधपुर राज्यके अन्तर्गत कन्टालिया 
मर्में सं० १७४८३ में हुआ था । सं० १८०८ में इन्होने जबी दीक्षा 
#हैण की । उन्हे छगा कि जिस अहिसाकी साधनाके लिये हम सब 
पूछ त्याग कर निकले है, यथार्थमें उस अहिसाक समीष भी नही 
ऊँचे हे। जीवन व्यवहारमें अहिसाके नामपर हिंसाकों प्रश्रय 
शी है और घम्ंके नामपर अधर्मको। अतः उत्होने एक नवीन साधु 
प्रेजकी स्थापना की, जो 'तेरापन्थ/ कहलाया। 
॥ इस पयमें साधुसंघके अधिपति पूज्यजी महाराज होते हैं। 
एर|घुओोंको उत्तकी आज्ञा माननी पडती हे और प्रतिदित विधिपूर्वक 
एहका सनन्‍्मान करना होता है। इस पन्‍्थका प्रचार पश्चिम भारतमें 
हथिक है, कलकत्ता जेसे नगरोंमें भी इस पन्‍्यके श्रावक रहते हैं । 
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३ यापन्ीय संघ 

जेतधमंक दिगम्वर और ख्वेताम्बर सम्प्रदायोंसे तो साघारणत 
सभी परिचित हेँ। किन्तु इस बातका पता जनोमेस भी कम हूँ 
को है कि इन दोके अतिरिक्त एक तीसरा सम्प्रदाय भी था जिर 
यापनीय या गोप्यसंघ कहते थे । 

यह सम्प्रदाय भी बहुत प्राचीन है। दर्शनसारके' कर्ता श्र! 
देवसेनसूरिक कथनानुसार वि० सं २०४ में श्रीकलश नामके इवेता! 
म्बर साधुने इस सम्प्रदायकी स्थापना को थी। यह समय दिगम्बर, 
इ्वताम्बर भेदकी उत्पत्तिसे छयगभग ७० वर्ष बाद पडता है।.' 

किसी समय यह सम्प्रदाय कर्नाटक और उसके आस पास बहुर॑ 
प्रभावशाली रहा है। कदम्व, राष्ट्कूट और दूसरे वंशोंक राजाओर 
इसे और इसके आचार्योको अनेक दान दिये थे। 

यापन्रीय संघर्क मुनि नग्न रहते थे, मोरक पंखोंकी पिच्छी रखते 
थे और हाथम ही भोजन करते थे। ये नग्न मूर्तियोको पूजते थे थौ" 
वन्दना करनेवाल श्रावकोंको 'घम-लछाभ' देते थे। ये सब बातें तं, 
इनमें दिगम्बरों जंसी ही थी, किन्तु साथ ही साथ वें मानते थे ५ 
स्त्रियोंको उसी भवमे मोक्ष हो सकता हे और कंवली भोजन के 
हं। वंयाकरण शाकटायन (पाल्यकीति) यापन्रीय थे। इनकी « 
अमोघवृत्तिके कुछ उदाहरणोस मालूम होता हे कि यापनीय «५ 
आवश्यक, छेंदसूत्र, निय॑क्ति, और दह्वंकालिक आदि ग्रन्थोंका पठन 
पाठन होता था,भर्थात्‌ इन बातोमे वे र्वेताम्बरोक समान थे | रतत।+ब ९ 
मान्य जो आगमग्नन्थ हे यापनीय सघ सभवत उन सभीको मानता 
किन्तु उनके आगमोंकी वाचना इ्वेताम्बर सम्प्रदायमें मानी ज/चेव।- 
वलभी वाचनासे शायद कुछ भिन्न थी । उनपर उसकी टीकाएँ भी , 
सकती हे जेसा कि अपराजितसूरिकी दशवकालिक सूत्रपर टीका थी 

१ “कल्लाणे वरणयरे दुण्णिसए पच उत्तरे जादे। 

जावणियसघभावो सिरिकलसादों हु सेवडदों ॥२९५॥7” 


॥। 


"१६६ उनपर्म 


आज उस सम्प्रदायका एक भी अनुयायी नहीं हैँ। इसका ठोप 
हुवे और किन फिन कारणोसे हुआ, यह बतछा सकना कठित है, फिर 
पी विक्रमकी पद्रहवी शताब्दी तक इस सम्प्रदाय जीवित रहतेके 
प्रमाण मिलते हे; क्योंकि कागवाड्डक श० स० १३१६ (वि० स्र० 
१४५१) के मिलालेखमें यापनीयसमर्क धर्मकीति जौर नागचकक , 
परमाधिलेखोका उल्लेंस हू। 
४ अंद्धेस्फालक सम्प्रदाप 


श्री रत्ननन्दि आचार्यने अपने भद्रवाहु चरित्र्म अद्धेस्कालक 
पम्प्रदायका उल्लेंख किया है। उन्होनें लिखा हू कि ग्रह अदभुत 
अद्ध॑स्फालक मत कलिकारुका व पाकर जहूमे देलकी वूँदकी तरह 
सव छोगोमे फैल गया ।' उन्होंने इस मतको श्रृतकेवल्ी भद्रवाहुक 
समयमें द्वादशवर्षीय दुर्भिक्षको उन्‍्तमें उत्पन्न हुआ बतलाया हे और 
अन्तमें लिखा हैं कि वल्लभीपुरम पूरी तरहसे व्वेतवस्त्र ग्रहण करन- 
के कारण विक्रम राजाके मृत्यकालसे १३६ वयक बाद ऋ्वत्ती 
'म्वरभत प्रसिद्ध हुआ। श्रीरत्ननन्दिके मतसे कुछ दिगम्बर मुनियोने 
(जब अपनी भग्तताकों छिपानेके लिए खण्ड वस्त्र स्वीकार कर 
लिया तो उनसे अद्धंस्फालक सम्प्रदाय उत्पन्न हुआ । और अद्धस्फा- 
कक सम्प्रदाय ही खेताम्वर सम्प्रदायकी उत्पत्ति हुई । 


* अथुराक कंकाली टीलेसे प्राप्त जैन पुरातत्त्वमें कुछ ऐसे आयागपंट 
प्राप्त हुए है, जिनमे जैत साथु यद्यपि नग्न अकित हू परन्तु वें अपनी 
'नग्तताको एक वस्व्रखण्डसे छिपाये हुए है प्लेट च० २२ में कप्ह अमणका 
अकित हूँ, उनके वाये हाथकी कलाईपर एक वस्त्रखण्ड लटक 
गे रहा हैं जिसे आगे करके वे अपनी नग्नताकों को छिपाये हुए है। यही अढ- 
*सफालक सम्प्रदायका रूप जाव पछता है । 
(१) “अतोडह्रेफाउक छोके व्यानसे सतमदुभुतम्‌। 
कलिकालव॒छ प्राप्य सलिछि तैलविन्दुवत्‌ ॥३०४॥” 
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उधर दवेताम्बर' भी कहते हे कि छठे स्थविर भद्गवाहुके समयमे 
अद्धंस्फाछक सम्प्रदायकी उत्पत्ति हुईं। इनमेसे इं० स० ५० में 
दिगम्वरोका उद्भव हुआ जो मूलसघ कहलाया। 
इससे भी इस सम्प्रदायका अस्तित्व सिद्ध होता हेँ। अब रह 
4 जाता है यह प्रश्न कि अद्धंेस्फालक इवेताम्बरोक पूर्वज हे या दिगम्बरोके ' 
इसका समाधान भी मथुरासे प्राप्त पुरातत्त्वसे ही हो जाता हें! 
वहाँके एक शिलापट्रमे भगवान्‌ महावीरक गर्भपरिवतंतका दृश्य 
अंकित है और उत्तीक पास एक छोटी-सी मूर्ति ऐसे दिग्रम्बर साधुकी 
हैं जिसकी कलाईपर खण्ड वस्त्र छटकता है। गर्भापहार खवेताम्बर 
सम्प्रदायकी मान्यता हे अत स्पष्ट हें कि उसके पास अकित साधुका 
रूप भी उसी सम्प्रदायमान्य हें । 


उपसंहार 


सारांश यह हे कि मुख्यरूपसे जेनधर्म दिगम्बर और इवेताम्बर 
इन दो शाखाओमें विभाजित हुआ। पीछेसे प्रत्येकमें अनेक गच्छ, 
उपणाखा और उपसम्परदाय आदि उत्पन्न हुए। फिर भी सब महावीर 
भगवान्‌की सनन्‍्तान हे और एक वीतराग देवके ही माननेवाले हे। 


१ जैन सस्कृतिका प्राणस्थल, “विश्ववाणी' सितम्बर १६४२ । 


७--विभिष 


१ कुछ जेनवीर 


) 

कुछ छोगोंकी धारणा है कि जैन हो जानेसे भनृष्य राष्ट्र 
कामका नही रहता, बल्कि राष्ट्रका भार बन जाता है। किन्तु यह 
घारणा एकदम गलत हे। देशकी रक्षाके लिये एक सच्चा जे 
सब कुछ उत्सग कर सकता है। प्राचीन समयमें देशकी रक्षाका भार 
क्षत्रियोपर था। वे प्रजाकी रक्षाके लिये युद्ध करते थे और अपरा- 
धियोंको प्राणवण्डतक देते थे। सभी जैन तीथडूरोने क्षत्रियकुसमे 
जन्म लिया था भोर उनमेंसे पाँच तीथ्थड्वूरोंके सिवाय, जो कुमार 
अवस्थामें ही प्रव्नजित होगये थे, शेष सभीने प्रन्नज्या प्रहणसे पूर्व 
अपने पैतृक राज्यका संचालन श्रौर संवर्धन किया था। उनमेसे तीन 
तीथड्ूरोने तो दिगूविजय करके चक्रवर्ती पद प्राप्त किया था । 
वाईसवे तीर्थ दूर नेमीनाथ श्रीकृष्णके चचेरे भाई थे और गृह परित्याग- 
पे पूर्व युवावस्थामें वे भहामारतके युद्धमें पाण्डवोकी ओरसे छड़े 
भी थे। जैन पुराण युद्धोक वर्णतससे भरे पड़े है। प्राचीन युगके वेश 
भी न केवल युद्धोमें भाग छेते थे, किन्तु सेनाके नायकतक बनते थे। 
शिशुनाथ वंशी राजा श्रेणिक (बिम्बसार) के नगरसेठ अहंद्वासके 
पुत्र जम्बुकुमारके, जिन्होंने युवावस्था्में जिनदीक्षा धारण की और 
अन्तिम केवछी हुए, युद्ध करनेके वर्णन जैव शास्त्रोंमे वर्थित है । 

आज यद्यपि जेनघर्मके अनुयायी केवल वैश्य देखे जाते हे किन्तु 
जिन वैश्य जातियोगें जैनघर्म पाया जाता है, उनमेसे अनेक जातियाँ 
पहले क्षत्रिय थी, राज्यतत्ता चली जाने और व्यवसायके बदल जाने 
से वे अब वेब्य जातियाँ वन गई है । अत क्षत्रियोका धर्म आज बनियोक्ा 
प्र बन गया हैं। उस उस्तकके 'इतिहास' विभायमें जेनधर्मके अनु- 
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याबी राजाओंकी चर्चा धामिक दृष्टिसे को गई हे। यहाँ उन तथा 
कुछ अन्य जेन वीरोंका वर्णन वीरताकी दृष्टिसे किया जाता हे । 
२.2 राजाचेटक - छा 

भगवान्‌ महावीरकी माता राजा चेटक की पुत्री थी। राजा 
च्रेटक अपने शौयक लिए प्रख्यात था। एक वार चेंटकर्क दौहित्र 
मंगघसम्राद्‌ कुणिक (अजातश्त्रु) ने चेंटककों वृद्धावस्थामें चेंटकर्क 
विरुद्ध आक्रमण कर दिया था। चेटकरने घमासान युद्ध करके बजात- 
शत्रुक दाँत खट्टे कर दिये थे। 

_. राजा उदयन- “- 

सिस्बु-सौवीरका रॉजा उदयन महावीर भगवान्‌का अनुयायी था। 
यह राजा जंसा धर्मात्मा था वसा ही वीर भी था। एकवार उज्जेनी- 
के राजा चण्डप्रद्योतते उसपर आक्रमण कर दिया । घमासान युद्ध 
हुआ और उदयनने प्रधोतकों पकड़कर अपना वन्दी बना लिया । 

>2भौये सम्राट चर्द्रगुप्त 

मौयंसम्राद्‌ चन्द्रगुप्तकका नाम तो भारतीय इतिहासमे स्वर्णा- 
क्षरोंमें लिखा हुआ है । सिकन्दरकी मृत्युकं वाद इस वीरने भारत- 
वर्बको यूनानियोंकी दासतासे मुक्त किया और युद्धभूमिमें यूनानी 
सेनापति सेल्युकसको पराजित करके हिन्दूकुश पहाड़तक अपने 
साम्राज्यका विस्तार किया । की 

५“कलिंग चक्रवर्ती खारवेल 

राजा खारेलंके शिलाल्खसे मालूम होता हे कि खारबेंलनें 
झ्ञातकणिकी कुछ भी परवाह न करके पश्चिमकी ओर अपनी सेना 
भेजी। फिर मृपिकोंपर आक्रमण किया । सातकाणि और मूरबिकों 
पर विजय प्राप्त करके राष्टिको और भोजकोंसे अपने पेर पुजवाये 
फिर मगधपर आक्रमण किया। दक्षिणक पाण्ड्चराजाने हाथी घोड़े 
मणि, मुक्‍्ता आदि भेटमे देकर खारवेलका आधिपत्य स्त्रीकार किया । 
ऐसा प्रवल पराक्रमी जेनराजा खार्वेलक परचात दूसरा नही हआ। 


ढ 


३०० जुतमर्म 


महाराज कुमारपाल 


चित्तीडके किलेसे प्राप्त शिलालेसमें छिल्ा हैं कि महाराज बुर 
पालने अपने प्रवल पराकमते सब अब्ुबोकों निमंद कर दिया। उकती 
आज्ञाकों पृथ्वीके सव राजाओने मस्तक पर चढाया। उसे बाकमरीके 
राजाकों अपने चरणोमें नमाया। वह स्वयं अस्त्र लेकर सवातत की 
( मारवाढ ] पर्यत्त चढा और सब गढपतियोंकों वमाया। स्ताल्पुरों 
भी वशमें किया। महाराज कुमारपाल गुजरातके उाजा थे। 


गंगनरेश मार्रासह 
गंगनरेग मार्रसह भी जैसा धर्मात्मा था वसा ही श्स्वीर भी 


था। इसने कृष्णराज तृतीय भयादक शत्रु अल्छाहका मानने 
किया। और कृष्णराजकी सेंनाकी रक्षा की। किरातोंकी भगावी। 
बज्जालको हराया! वनवासीके अधिकारीकों पर्कड़कर उसपर बधिर्ट 
कार किया। मथुराके राजाओोसे विनय प्राप्त की। नौलम्व राजाबोकों 
न॒प्ट किया । चालुक्य राजकुमार राजादित्यको हरावा। तापी, माल- 
खेड, गोतूर, वनवासी आदिकी छड़ाइयोंको जीता ! इसकी गगपू" 


मणि, नोरूम्बातक, माण्डलीक त्ितेत्र, गंगविद्याधर, गगवन्न बा्दि 
अनेक उपाधियाँ थी। 


समरकंसरी चामुण्डराय 


यह राजा राचमल्लके सेनापति थे। राजा इतको वीरताते व 
प्रसक्ष घा। जव इन्होंने वज्जलदेवकों हराया तो समरशुर्वरकी पदवी, 
पाई । नोहम्व युद्धमं सफल होनेपर वीरमातेण्ड कहलाय'। उच्छेयक 
किलेकी जीत ऊेनेपर रणरायसिह हुए। बागपुरके किलेमे विभुवतत- 
वीरको मार डालमेपर वैरी-कुल-काल-दण्डकी उपाधि पाई। गंगमटुकों 
युद्धमे मारनेपर समरपरशुराम हुए । सत्यवादी होनेसे सत्य बृधिष्ठिर 
कहे जाते थे । 
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सेवापति गंगराज 


चोलवंशर्क द्वारा पराजित होनेपर अन्तिम गगवसीय राजाने होय- 
सह वंश राजा विष्णुवर्धनके सेनापतिका कार्य किया। यह गंगराज 
सेतापति चामुण्डरायसे भी अधिक धर्मात्मा और वीर था। जिन धम रत्न 
ऊंहा सामल्ताधिपत्ति, महाप्रचण्ड-दण्डनायक आदि इसकी उपाधियाँ 
थी। इसने चालव्य सेनाको विजय किया, नरसिहको युद्धमे मारा, 
चोलोको हराया, गगनमण्डल महाराज विष्णुवर्धनकों वशमे किया। 


कलचरि राजा 


कलचरि वंश प्रारम्भभे जैनधर्मका पोषक था । पाँचवी-छर्ठी 
शताब्दीक अनक शिलालखोंम लिखा हे कि कलचूरियोने देशपर चढाई 
करके चोल और पांड्य राजाओको परास्त किया और अपना राज्य 
जमाया । 
ह अंधवदर 
राजा अमोघवर्ष 


यह राजा जेनधर्मका कट्टर अनुयायी था। इसकी प्रशस्तियों- 

में लिखा हु कि अंग, बंग, मगघ, मालवा, चित्रकूट और वेडिक राजा 
अमोधवषकी सेवाम रहें थे। वेडिक पूर्वी चालवयोस इसका बरावर 
यद्ध होता रहा। 


वच्छावत सरदार 

वच्छराजक नामसे यह वंश वच्छावत कहलाया। वच्छराज 
बड़ा ही घमरत्मि था। उसने ज॑ंनधर्मकी प्रभावनाके लिए बहुत कुछ 
किया । इसके वंशमे बड़े बड़े अनुभवी और शूर पंदा हुए जिन्होंने 
अपनी बुद्धि और कार्य-कुशलतासे राज्यकार्यों और सेनिक-कार्योमे 
प्रवीणता दिखलाई। ये जिस प्रकार कलमक धनी थे वेसेही तरूवारके 
भी घनी थे । उनमे वरसिह और नागराज बडे प्रसिद्ध वीर थे । 
वर्रासह तो हाजी खाँ छोदीके साथ रूडाई में मारा गया किन्तु नाग- 
राजसिंहने छूनर्खॉके समयमे हुए बलवेमे बड़ी वीरता दिखलाई । 


हा क 


३०२१ जनघम 


घवराज 

जब १७८७ इं० में अजमेरके महाराजा विजयपिहने अजमेजो 
भरह॒ठोंसे पुत. जीत छिया तो घवराज सिंधोको, जो ओतसवाल जे 
थे, अजमेरका गवनेर बनाया) चार सालके बाद मरहठोने पर 
मारवाइुपर आक्रमण किया। इसी बीच मरहठा सरदार बह 
मेरको भी चारों ओोरसे घेर लिया। धनराजते अपनी छोटी 
सेनासे भत्रुका सामना बड़ी वीरतासे किया किन्तु मरहठोंकी भक्त 
देखकर विजयसिंहने घनराजकों आज्ञा दी कि अजमेर मरहठोरों 
सौपकर जोधपुर चले आमो ! घनराज न वो अपमानित होकर शबुके 
देश सौपना चाहता था और न स्वामीकी आज्ञाका उल्लंघत करा 
चाहता था। उसने होरेंकी कनी खाकर प्राण त्याग दिये ओर मर 
समय चिल्लाया-महाराजसे कह देना मेने उनकी आश्ञाका पार्क 
किया। मेरे जीतेजी मरहठें अजमेरमे प्रवेश नहीं कर सकते थे ॥ 


जनरल इच्द्राज 


जैन ओसवालोंमें इन्द्राज सबसे बड़े जनरल हुए हे। इतहोरे 
वीकानेरक राजाको हराया और जयपुरकते राजाका मान भंग किया 
सत्‌ १८१४ में इतका स्वगंवास जोधपुरमें हुआा। 


वस्तुपाल तेजपाल ८2 


ज॑न मंत्रियों और सेंनापतियोंमें वस्तुपाल तेजपालका वार 
उल्लेखनीय हूँ । ये दोनों भाई राजनीतिक पण्डित, तलवारके धर्वी 
शिल्पकलाके प्रेमी ओर जैनवर्मके अनन्य भक्त थे। ये पोरवाड जेर 
थे और गुजरातक वधेलवंशी राजा वीरघवलके मत्री थे। 

देंवशिरिक यादववंगी राजा सिहनने जब गजरातपर वाक्रमः 
क्रिया तो इन वीरोने उससे युद्ध करके चिजय आप्त की । इसो पका 
संग्रामनिहने खम्मातपर हमछा किया तो वस्तुपाल वहांका गवर्त 
था। घमातान युद्ध हुवा और संग्राम सिहको युद्ध धेत्रसे भागवा पडा 


जी 
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सेनापति आभू 

आम श्रीमाली जैन राजपूत था। वह पक्का धर्माचरणी था। 
गृजरातक अन्तिम सोलंकी राजा भीमदंवका सेनाध्यक्ष था। अभी 
वहू इस पदपर नया ही नियुक्त हुआ था और भीमदव अनपस्थित 
थे। ऐसे समयम मृसलमानोनें राजधानीपर आक्रमण कर दिया । 
'रानीकों चिता हुई किन्तु आभूक उत्साहप्रद वचनोंसे विश्वस्त होकर 
राबीने युद्धकी घोषणा कर दी और युद्धका भार आभूकों सौंप दिया। 
आभू अपने देनिक धर्म-क्का बडा पक्का था। युद्धके मेदानमे 
सन्ध्या होते ही वह तलवार म्यानमें रखकर हाथीके हौदेपर ही आत्म- 
 ध्यानमे लीन हो गया । यह देखकर छोग कहने रूगे कि यह जेनी क्या 
लडेगा। किन्तु नित्यक्ृत्य करनेके बाद ही सेनापतिकी तलवार चमकलने 
लगी और मुसलमानोंक सेनापतिको हथियार डालकर सन्धिकी 

#र्थेना करनी पड़ी। दा हि 

जयपुर के जन दीवान_ ४ 

जयपुर राज्यके दीवान पदको बहुत वर्षोत्तक जनोनें सुशोभित 
किया है, और राज्यको अनुशासित, सूखी तथा समद्ध करनेमें 
स्तुत्य हाथ बठाया हैँ तथा उसकी रक्षा लिए बहुत कुछ किया हे । 
यहाँ एक दो उदाहरण दिये जाते हे। 

जब ओऔरगजेबका पुत्र बहादुरशाह भारतका सम्राट बना तो 
उसने आमेरपर कब्जा कर लिया और सवाई जयसिंहको राज्य छोडना 
पड़ा, तब दीवान रामचद्दने सेना संगठित करके आमेरपर चढाई 
कर दी और आमेरप्र पुत. जयसिहका अधिकार हो गया । 

) इसी तरह दीवान रायचन्दजी छावड़ा भी जयपुर नरेशकक प्रिय 
और विश्वासपात्र थ। स० १६८६२ में जब जयपुर कौर जोघपुरमे 
उदयपुरको राजकुमारीको लेकर झगडा हुआ तब जोघपुरमें बस्झी 
सिंधी इन्द्ररज और दीवान रायचन्दन मिलकर झगडेको खत्म 
किया। किन्तु बादको ऊड़ाईकी नौबत आगई और दीवान रायचन्द- 
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ने वृद्धिकोशल और शस्त्र-कौशलसे उसे निवटाया । ये दीबा 
बड़े धर्मात्मा थे। इन्होने १८६१ में एक वहुत वडी विम्ब प्रतिझ 
कराई थी। 

इस तरह संक्षेपर्मे कुछ जेनवीरोंकी यह कीति-्याथा है, द॑ 
वतलाती है कि जैन धर्मानुयायी आवश्यकता पड़नेपर मरते औौ 
भारनेके लिये भी तत्पर रहते है । क्योकि 'जे कम्मे सूराते पर 
सूरा' जो कर्मवीर होते हे वही धर्मवीर होते है' एसा चाह 
वाक्य है । 

२ जेसपर्व 
दशलक्षण या पर्युषणपर्व 


जनोंका सबसे पवित्र पर्व दशलक्षण पवे है। दियम्बर सम्प्रदाय 
यह पर्वे प्रतिव भाद्यपद शुल्का पंचमीसे चतुदंशीतक तथा झे० में 
भावक्ष० १२ से भाद्णु० ४ तक मताया जाता है ।छ। 
दिनोंसे जेन मन्दिरोंमं खूब आनन्द छाया रहता है। प्रतिदिन प्रात 
काढसे ही सब स्त्री-पुर्ष स्नान करके मंदिरोंगे पहुँच जाते हे बौर 
बड़े आवत्दके साथ भगवानूका पूजन करते है। पुजन समाप्त होनेपर 
प्रतिदिन श्री तत्त्वाथंसूतरक दस अध्यायोंमेंस एक एक अध्यायका 
व्याल्यात और उत्तम क्षमा, मार्देद, घाव, शौच, सत्य, संयम, तप 
त्याग, आाकिचन्य और ब्रह्मचर्य इन धर्मोमेंस एक एक धर्मका विवेचद 
होता है। इन दस घर्मोके कारण इस पर्वकों दशलक्षणपर्व कहते है, 
क्योक्ति धर्मक उक्त दस लक्षणोंका इस पर्वमें खासतौरसे लाराघन 
किया जाता है। व्यास्यानके लिये वाहरसे बड़े वडे विद्वान बुलाये 
जाते हैं, और आय सभी स्त्री-युप उनके उपदेनसे छाम्र उठाते है। 
त्याग्न धर्मके दिन परोपकारी संस्थाओको दान दिया जाता हूं और 
आाश्विन कृप्पा अतिपदाके दिन पर्वकी समाप्ति होनेपर सब पुरुप 
एकन होकर परत्परमे गले मिछतेहँ और गतवर्यकी अपनी गलतियोंके 


च्झ 


न्ज्ज 
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लिए परस्परमे क्षमायाचना करते हे। जो लोग दूर देशान्तरमें बसते 
हूँ उन्हें पत्र छिखकर क्षमायाचना को जाती है । 

इन दिलनोंमे प्राय. सभी स्त्री-पुर्य अपनी अपनी शक्तिके अनुसार 
ब्रत उपवास वगेरह करते हे। कोई कोई दरों दिन उपवास करते 
है, वहुतसे दसों दिन एक वार भोजन करते हे । इन्ही दिनोंमे भाव्रपद 


* शुक्छा दशमीको सुगन्धदशमी पर्व होता है, इस दिन सब जैन स्त्री 


पुरुष एकत्र होकर मन्दिरोंमें धृप देनेके लिये जाते हे; इन्दौर वर्गरहमे 
यह उत्सव दर्शनीय होता है । 

भाद्धपद शुक्ला चतुर्दशी अनन्त चतुदेंसी कहलाती है। इसका 
जैनोंम वड़ा महत्त्व हे। जनशास्त्रोके अनुसार इस दिन ब्रत करनेसे 
बड़ा लाभ होता है। दूसरे, यह दशकक्षण प्वंका अन्तिम दिन भी है, 
इसलिये इस दिन प्राय सभी जेन स्त्री-पुरुष ब्रत रखते हूं और तमाम 
दिन मन्दिरमे ही बिताते हे! अनेक स्थानोंपर इस दिन जलूस भी 
निकलता है। कुछ छोग इन्द्र वतकर जलसके साथ जल लाते ह और 
उस जलसे भगवान्‌का अभिषेक करते हे । फिर पूजन होता है और 
पूजन बाद अनन्त चतुर्दशीत्रत कथा होती हैँ । जो ब्रती चिजेल 
उपवास नही करते वे कथा सुनकर ही जरू ग्रहण करते हे। 

इबताम्बर सम्प्रदाय इसे 'पर्यूषण” कहते हे! साधुओोंके लिये | 
दस प्रकारका कल्प यानी आचार कहा है उसमे एक 'पर्यूषणा' है। ' 
'परि' अर्थात्‌ पूर्ण रूपसे, उषणा अर्थात्‌ वसना। अर्थात्‌ एक स्थान, 
पर स्थिर रूपसे वास करनेको पर्यूषणा कहते हे। उसका दिनमान 
तीन प्रकारका है। कमसे कम ७० दिन, अधिकरसे अधिक ६ मास ' 
और मध्यम ४ मास। कमसे कम ७० दिनके स्थिखवासका प्रारम्भ 
भाद्रपद सुदी पञ्चमीसे होता हे। पहले यही परस्परा प्रचलित थी 
किन्तु कहा जाता है कि कालिकाचार्यन चौथकी परस्परा चाल की। 
उस दिनको 'सवछरी' यानी सांवत्सरिक पर्व कहते हेँ। सावत्सरिक 
पर्व अर्थात्‌ त्यागी साधुओक वर्षावास निश्चित करनेका दिन। साँव- 
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त्सरिक पर्वकों कद मानकर उसके साथ उससे पहलेके सातदिः 
मिलकर साद्रपद क्ृप्ण १२ से जुक्ठा चौथतक आठ दिन इवेताम्बर 
, भैस्मदायमें 'र्युपण' कहें जाते हे । दिगम्बर सम्प्रदाय बात्के 
ददले दस दिन माने जाते है। और ब्वेताम्बरोंके पर्यूषण पूरा होने 
इंसर दिनसे दिगम्वरोंका दणलाक्षणी पर्व पररम्भ होता है। साँव 
त्सरिक पते गतवर्षगें जो कोई बैर विरोध एक दूसरैक प्रति हो गय 
हो, उसके लिय्रे 'मिच्छामि दुक्कड' मेरा दुष्छृत मिथ्या हो ऐस 
कहकर कअषमायाचना की जाती है। इस पर्वका सनन्‍्मान मुगलबादद्षा 
गी करते थे। सम्राद्‌ जकवरने जैवाचार्य हीरविजय सूरिक्े-उपदेश 
'मावित होकर पर्युषण पर्वमें हिंसा वन्द रखनेका फर्मान अपने सात्र 
बमें जारी किया था | 
अधष्टान्हिका पर्व का 
, दियम्वर सम्प्रदायका दूसरा महत्त्वपूर्ण पर्व अप्टाक्लिका पर्व 
ई। यह पर्व कार्तिक, फाल्युन और आसाढ मासके उन्तक आठ दिनोमें 
मनाया जाता हू। जन माल्यताके अनुसार इस पृथ्वीपर बाद्धवाँ 
नन्‍्दीश्वर द्वीप हैं। उस द्वीपमे ५२१ जिनालय बने हुए है। उनकी 
पूजा करनेके लिये स्वग्ंसे देवगण उक्त दिनोंमें जाते है। चूंकि मनुष्य 
चहाँ तक जा नही सकते इसलिये वे उक्त दिनोमे पर मनाकर यहीपर 
इजा कर लेते हूँ। इन्ही दिनोगें सिद्ध चक्र पूजा विधानका आयोजर 
किया जाता है। बह पूजा महोत्वव दर्शनीय होता है। बवेताम्बरोरे 
भी पर्युषणके बाद सबसे महत्त्वका जैन पर्व सिद्धचक् पूजा विधान ही 
है। किन्तु उनमें यह पूजा वर्षमें दो वार-चैत्र बोर आतौजमें होती 
है बोर सप्तमीसे पूनम तक € दिन चलती हैँ) 
हावीर जबन्ती 
चंत्र शुक्र प्रयोदशी भगवान्‌ महावीर्की जन्मतिथि हैं। एल 
दिन भारतबपुकों सभी जन कपना वारोबार दस्द रवफर अपने-झपने 
स्यानापर बचे धृम-धामसे महावीरकी उबस्ती मनाते है। प्रातः 
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जलस निकालते है और राज्रिमें सावंजनिक सभाका आयोजन होता 
है। भारत भरमें वहुत-सी प्रान्दीय सरकारोंने अपने प्रान्तर्में महावीर 
जयन्तीकी छुट्टी घोषित कर दी हैं। केन्द्रीय सरकारसे भी जेवबोंको 
यही माँग है । 
वीरशासन जयन्ती 

जनोंके अन्तिम तीथेड्भूर भगवान्‌ महावीरको पृण-ज्ञानकी प्राप्ति 
हो जानेपर उनको सबसे पहली धर्मदेशना मगधकी राजगृही नगरीके 
विपुलाचल पवेतपर प्रात कालके समय हुई थी। उसीके उपल्क्षमें 
प्रतिवर्ष 'श्रावण कृष्णा प्रतिपदाकों वीर शासन जयन्ती मनाई जाती 
हैं । गत वि० सं० २००१ में पहले राजगृहीमें और वादको कलकत्ता- 
में अढाई हजारवाँ वीर शासन महोत्मव बडी बृम-बामसे मनाया 
गयांथा । 

श्रुत पञ्चमी 

दिगम्बर सम्प्रदायमें धीरे-घीरे जब अंग ज्ञान लप्त हो गया तो 
अंगों और पूर्वोकि एक देणक ज्ञाता आचाय घरसेन हुए। वे सोरठ! 
देशर्क गिरनार पव॑तकी चन्द्रगुफाम ध्यान करते थे । उन्हें इस वातकी 
चिन्ता हुई कि उनके बाद श्रुत ज्ञानका छोप हो जायेगा, अत उन्होने, 
महिमा नगरीमें होनेवाले मुनि सम्मेलनको पत्र छिखा, जिसके फल- 
स्वरूप वहूसे दो मुनि उनके पास पहुँचे । आचार्यन उनकी वुद्धिकी, 
परीक्षा करके उन्हें सिद्धान्त पढाया और विदा कर दिया । उन दोनों 
मुनियोंका नाम पृष्पदन्त और भूतवलि था। उन्होने वहाँसे 
आकर पदट्लण्डागम नामक सिद्धान्त ग्रन्यकी रचना की । रचना हो 
जानपर भूतवलि आचार्यने उसे पुस्तकारूढ करके ज्यप्ठ' शुक्ला पंचमी- 


« “ज्येप्ठसितपक्षपल्चन्पाँ चानुर्वप्यमघसमवेत्त । 
तत्पुस्तकोपकरणैव्यंघातू भ्रियापूर्वक पुजाम्‌ ॥!४३॥ 

प्रुतपञ्चमीति तेन प्रत्याति तिथिरय परामाप। 

जद्यापि येन तर्याँ घुतपूर्ां कुदेते जैना' ॥ १४४7 उच्धनन्दि-भुतावतार । 
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के दिन चतुविध संघर्क साथ उसकी पुजा की, जिससे श्रृत् पन्‍्चगी 
तिथि दि० जैनियोमें प्रत्यात हो गई ! उस तिथिको वे गाज़ोडी पु 
करते है। उनकी देख-भाल करते हे, धूल तथा जीवजन्तुतें उनकी 
प्फाई करत है। व्वेताम्वरोमें कातिक सुदी पचमीकों ज्ञासपंतरी 
भाना जाता है । उस दिल वे धर्मग्रन्योकी पूजा तथा सफाई कार 
करते है । ५ 
उक्त पर्वोकक सिवा प्रत्येक तीथंडूरक गर्भ, जन्म, दीक्षा, केवठ 
ज्ञान और निर्वाणक दिन कल्याणक दिन कहें जाते है । उन दिनोरे 
भी जगह जगह उत्सव मनाये जाते है । जंसे अनेक जगह प्रथम तीडूर 
ऋषभदेवकी ज्ञान जयन्‍्ती था निर्वाणततियि मनाई जाती है। 
दीपावली 
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ऊपर जो जन पर्व बताये गये है वे ऐसे है जिन्हें केवल जैन धर्मानु- 
यायी ही मनाते है । इनके सिवा कुछ पे ऐसे भी है जिल्हे जैनोके सरिता 
हिन्दू जनता भी भनाती है। ऐसे पर्वोर्मे सबसे अधिक उल्लेखनीय 
दीपावली या दिवालीका पर्व है । यह पर्व कार्तिक मासकी अमावस्या- 
को मताया जाता है । साफ़ सुथरे मकान कार्तिकी अमावस्याकी सस्या- 
को दीपोंके प्रकाशरस जगमगा उठते है । घर घर छष्ष्मीका पूजब होता 
'है। सदियोंसे यह त्योहार मनाया जाता हूँ, किन्तु किसीको इसका 
(ता नही है कि यह त्यौहार कब चला, क्यों चला और किसने चछाया ? 
'ओई इसका सम्वत्ध रामचन्द्रजीक अयोध्या छोटनेसे लगाते है । कोई 
(की सम्रादू अश्ोककी दिग्विजयका सूचक वतलाते है । किन्तु रामायण- 
(. इसे तरहका कोई उल्लेख नही मिलता है, इतना ही नही, किन्तु 
किसी हिन्दू पुराण वर्गरहमें मी इस सम्बन्धमें कोई उल्लेख नही मिलता) 


१--शी वासुदेव शरण अप्रवारते हमें सुनाया है कि वात्स्यायन कामसूतरमें 
दीपावछीको यक्षरात्रि महोत्वव कहा गया है। तथा दोदोकि धुष्फरल” जातकमें 
क्षातिककी रामिको होने वाले उत्सवका वर्णन है इसी प्रकार कातिककी पौर्ण- 
भात्ीको होने वाले उत्तवका वर्णन 'घम्भपद अतृटकथा! में पाया जात है। इन 
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वौद्धधर्ंम तो यह त्यौहार मनाया ही नही जाता । रह जाता हूँ जन 
सम्प्रदाय | इस सम्प्रदायमे शक सं० ७०५ (वि० सं० ८४०) का रचा 
हुआ हरिवंश पुराण है। उसमें भगवान्‌ महावीरक निर्वाणका वर्णन 
करते हुए लिखा' हँ-- महावीर भगवान्‌ भव्यजीवोको उपदेग देते 
हुए पावा नगरीमे पघारे, और वहाँक एक मनोहर उद्यानमें, चतुर्थकालमें 
तीन वर्ष साढे आठ मास बाकी रह जानेपर कारतिकी अमावस्याके ; 
प्रभातकालीन सन्ध्याकें समय, योगका निरोध करके कर्मोका नाश | 
करके मुक्तिको प्राप्त हुए। चारों प्रकारके देवताओंने आकर उनकी , 
पूजा की बौर दीपक जलाये । उस समय उन दीपकोंके प्रकाशसे पावा-! 
नगरीका आकाश प्रदीपित हो रहा था। उसी समयसे भक्त लोग' 
जिनेश्वरकी पूजा करनेके लिये भारतवंमे प्रति वर्ष उनके निर्वाण" 
दिवसके उपलक्षम दीपावली मनाते हे !” ॥॒ 
जैनधर्मकी आजकी स्थितिको देखते हुए कोई इस वातपर विश्वास 
नही कर सकता कि महावीर निर्वाण्क उपलक्ष्यमें दीपावली #च।६ 
जा सकती है । किन्तु उस समयके प्रसिद्ध प्रसिद्ध राजवरानोके साथ' 


उल्लेखोंते इतना ही पता चलता है कि कातिकर्म रात्रिके समय कोई उत्स' 


मनाया जाता रहा है। किन्तु वह क्यो मनाया जाता है तया उसका रूप क्या 
था, इसका पता नही चलता । ले० । 
१. “जिनेन्द्रदीरोषपि विवोध्य सतत समततो भव्यसमूहसतति। 
प्रपद्य पावानगरों गरीयसी मनोहरोद्यानवने तदीयके॥१५॥ 
चतुर्धकालेष्पंचतुर्यंमासक॑ विहीनताविश्चतुरब्दशेपके । 
सकातिक्ने स्वातिपु कृप्णभूतसुप्रभातसन्व्यासमये स्वभावतः॥ध्क्षा 
अधातिकर्माणि निरुद्धयोगकी विधूव धाती घनरवंद्धिवधन। 
विवस्वनस्थानमवाप शकरो निरल्तरायोस्तुखानुवन्धम्‌ ॥१७॥ 
ज्वलत्मदीपालिकया प्रवुद्धया सुरासुरे दीपितया प्रदीप्तया। 
तदा सम पावानगरी समतत प्रदीपिताकाशतला अ्रकाझते॥१शा 
ततर्तु छोक' प्रतिवर्षमादरातू प्रसिद्धदीपालिकयात्र भारते। 
समुच्तः पूमवितु जिनेश्वर जिनेद्धनिर्वाण विभूतिभक्तिमाकू धरणा 
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महावीरका जो कुलऋमायत सम्बन्ध था तथा उनपर जो प्रभाव था 
उसे देंखते हुए ऐसा हो सकना असंभव तो नही कहा जा सकता। 
प्रक्षिमनिकायक सामगामसृत्तक अनत्तार जब चुन्द महात्मा दुद्धक 
' प्रेव शिष्य आनन्दकों महावी रके मरनेका समाचार देता है तो आयुप्प- 
परात्‌ आनन्द कहते हे--आवस चुन्द भगवान्‌ बुद्धक॑ दर्शन लिए 
पह बात भेट स्वरुप है ।' इस घटनासे ही स्पष्ट हो जाता हैं कि अपने 
उ्मयमें महावीर भगवानका कितना प्रभाव था | 
इसके सिवा दीपावलीके पुजनकी जो पद्धति प्रचलित हैं, उत्से 
गे इस समस्यापर प्रकाश पड़ता हैँ। दीपावछीके दिन क्‍यों लक्ष्मी 
(जन होता हैं इसका सन्तोपजनक समाधान नहीं मिलता । इूसरी 
,ओर, जिस समय भगवान्‌ महावीरका निर्वाण हुआ उसी समय उनके 
धान शिप्य गौतम गणघरको पूर्ण ज्ञानकी प्राप्ति हुई । यह गौतम 
॥ह्मण थे । मुक्ति और ज्ञानको जनघर्ममें सबसे वडी लक्ष्मी माना हैं 
तर प्राय मुक्तिकृक्ष्मी और ज्ञानलक्ष्मीके नामसे ही झास्त्रोमें उतका 
ल्लेख किया गया है। अत सम्भव है कि आध्यात्मिक लक्ष्मीक 
' जनकोी प्रयाने धीरे-धीरे जनसमृदायमें वाह्मय रृक्ष्मीक पूजनका रूप * 
 छिया हो। वाह्मदृष्टिप्रधान मनृष्यसमाजमे ऐसा प्राय. देखा 
ता हैं। छक्ष्मीपुजवक समय मिट्टीका घरौंदा और खेल खिलौने 
गी रखे जाते है । हमारे बड़े कहा करते थे कि यह घरौदा भगवान्‌ 
'हावीर अथवा उनके शिष्य गौतस गणघरकी उपदेश सभा (समव- 
'रण) की यादगारमें हूँ और चूँकि उनका उपदेश सुननेके छिये 
नुष्य पशु सभी जाते थे अत उनकी यादगारमे उनकी मूर्तियाँ (खिलौने) 
खे जाते हूँ । इस तरह दोपावलोक प्रकाशमे हम प्रतिवर्ष भगवान्‌की 
रर्वाण लक्ष्मीका पूजन करते हैं । और जिस रूपसें उतकी उपदेश 
भा छगती थी उसका साज सजाते हे 


दीपावलीके प्रात.कालमें सभी जैन मन्दिरोंमें महावीर निर्वाण- 
। स्मृतिम बड़ा उत्सव मनाया जाता है और नेवेद्य (छाडू) से भगवात- 
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की पूजा की जाती है । इस ढगकी पूजाका आयोजन केवल इसी दिन 
होता हैं । इससे घर घरमे उस दिन जो मिष्ठान्न बनता है उसका 
उद्देश्य भी समझसें आ जाता है । 
सलूनो या रक्षाबन्धन 

दूसरा उल्लेखनीय सार्वजनिक त्यौहार, जिसे जेनी मनाते हे 
सलूनों या रक्षावन्धन पं हे। साधारणन इस त्यौहारक दिन घरोंमे 
सीमियाँ बनती हे और ब्राह्मण लोग छोगोंके हाथोमें राखियाँ, जिन्ह 
रक्षावन्धन कहते है, वाँधकर दक्षिणा लत हे । राखी बाँघते समय वें 
एक' इलोक पढते हे जिसका भाव यह हे--जिस राखीसे दानवोंका 
इन्द्र महावल्तिं वलिराजा बाँधा गया उससे में तुम्हे भी बाँधता हूं 
मेरी रक्षा करो और उससे डिगना नही ।' 

साथ ही साथ उत्तर भारतमे एक प्रथा और है । उस दिन हिन्दू 
मात्रके द्वारपर दोनों ओर मनण्यके चित्र बनाये जाते हे उन्हे सोन 
कहते हे । पहल उन्हें जिमाकर उनके राखी बाँधी जाती है तब धरके 
लोग भोजन करते हे। हमने अनेकों विद्वानों और पौराणिकोंस 
इस त्यौहारक बारेमे जानना चाहा कि यह कब कैसे चला किन्तु किसीसे 
भी कोई वात ज्ञात नही हो सकी । वि राजाकी कथा वामनावतार 
के सिलूसिलमें आती है, किन्तु, उस से इस पवक बारेमें कुछमी ज्ञात नही 
होता । जेनपुराणोमं अवश्य एक कथा मिलती है जो सक्षेपमें इस 
प्रकार हं-- 

किसी समय उज्जेनी नगरीसे श्रीधर्म नामका राजा राज्य करता 
था। उसके चार मत्री थे--वलि, बृहस्पति, नमुचि और प्रहलाद।' 
एक वार जैनमुनि अकम्पनाचाय सात सौ मुनियोक सघरक साथ उज्जेनी 
में पधारे । मत्रियोके मता करनेपर भी राजा मुनियोक दशेनके छि 
गया । उस समय सब मुनि ध्यानस्थ थे। लौटते हुए मार्गम एक मुनिसे 

१. येन वद्घों वी राजा दानवेन्द्रो महावली। 

तेन त्वामपि वघ्नामि रक्ष मा चछ मा चल भ 
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'त्रियोका झास्त्रार्थ हो गया। मत्री पराजित हो गय । तुंद् मंत्री 
(त्निमे तलवार लेकर मुनियोको मारनेके लिये निकले । मार्गमे गुष्की 
प्ाज्ञासे उसी शास्त्रार्थक स्थानपर ध्यानमे मस्त अपने प्रतिदृरद्दी मुति- 
गो देखकर मत्रियोने उनपर वार करनेके लिये जेसे ही तलवार ऊपर 
उठाई, उनके हाथ ज्योंके त्यों रह गये । दिन मिकलनेपर राजा 
पत्रियोको देशसे निकाल दिया । चारो मत्री अपमानित होकर हस्तिना- 
[सके राजा पद्मकी शरणमें आये । वहाँ बलिने कौशलसे पद्म राजाक 
एक क्षत्रुको पकड़ कर उसके सुपुदं कर दिया। पद्मने प्रसन्न होकर 
पैहर्मांगा वरदान दिया । बलिते समयपर वरदान माँगनेके लिये कहे 
दिया । 

कुछ समय बाद मुनि अकम्पताचार्यका संघ विहार करता हुआ 
हस्तिनापुर आया और उसने वही वर्षावास करना तय किया । जे 
बलि वरगरहकों इस बातका पता चला तो पहले तो वे बहुत घवराय, 
प्रीछे उस्हें अपने अपमानका बदला चुकानेकी युक्ति सूझ गई । 
वरदानका स्मरण दिछाकर राजा पश्मसे सात दिनका राज्य माँग लिया। 
राज्य पाकर बलिने मुनिसपघर्क चारों ओर एक बाडा खडा करा दिया 
और उसके अन्दर पुरुषमेध यज्ञ करनेका प्रवन्ध किया । 

इधर मुनियोपर यह उपसर्ग प्रारम्भ हुआ उधर मिथिला मगरीमे 
वतमान एक निमित्तज्ञानी मुनिकों इस उपसर्गका पता छग गया । उनके 
मुँहसे हा हा' निकला । पासमें वर्तमान एक क्षुल्लकने इसका कारण 
पूछा तो उन्होंने सब हाल बतछाया और कहा कि विष्णुकुमार मुनिको 
विक्रिया ऋद्धि उत्पन्न हो गई है वे इस सकटको दूर कर सकते है । 
क्षुल्‍्लक तत्काल मुनि विग्णुकुमारक पास गये और उनको सव समाचार 
सुनाया । विष्णुकुमार मुनि हस्तितापुरके राजा पद्मके भाई थे । वे 
तुस्त अपने भाई प्मके पास पहुंचे और बोले--पश्मराज ! तुमने 
यह क्या कर रखा हैं ” कुरुवशर्मे ऐसा अनर्थ कभी नही हुआ । यदि 
राजा ही तपस्वियोपर अनर्थ करने छगे तो उसे कौन टूर कर सकेगा ? 
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यदि जल ही आगको भडकाने छूगे तो फिर उसे कौन बुझा सकेगा ।' 
उत्तरमें पद्मने वलिको राज्य दे देतेका सब समाचार सुनाया और कुछ 
कर सकनेमें अपनी असमर्थता प्रकट की । तब विष्णुकुमार मुनि वामस- 
रूप धारण करके बलिक यज्ञमें पहुँचे ओर वलिके प्रार्थथा करनेपर तीन 
पैर घरती उससे माँगी । जब वलिते दानका संकल्प कर दिया तो 
विष्णुकुमारने विक्रिया ऋद्धिक द्वारा अपने शरीरको वढाया । उन्होने ' 
अपना पहला पैर समर पर्वतपर रखा, दूसरा पर मानषोत्तर पव॑तपर 
रखा, और तीसरा पैर स्थान न होनेसे आकाशमे डोलने छगा । तव ; 
सवंत्र हाहाकार मच गया, देवता दौड़ पड़े और उन्होंने विप्णुकुमार 
मुनिसे प्रार्थना की भगवन्‌ ? अपनी इस विक्रियाकों समेटिये । 
आपके तपके प्रभावसे तीनों लोक चंचल हो उठ है । तब उन्होंने अपनी * 
विक्रियाकों समेटा । मुनियोंका उपसर्ग दूर हुआ और वलिको देशसे 
निकाल दिया गया । 
वलिक थत्याचारसे सवंत्र हाहाकार मच गया था और ७ ।च' 
यह प्रतिज्ञा कर छी थी कि जब मुनियोका संकट दूर होगा तो उन्ह. 
आहार कराकर ही भोजन ग्रहण करेंगे । संकट दूर होनेपर सव छोप' 
ने दूधकी सीमियोंका हल्का भोजन तंयार किया, क्योकि मुनि क४ 
दिनके उपवासे थे । मुनि केवल सात सो थे अतः वे केवछ सात सो १९ 
पर ही पहुँच सकते थे । इसलिये शेष घरोंमें उनकी प्रतिकृति वनाकर 
और उसे आहार देकर प्रतिज्ञा पूरी की गई । सबने परस्परस रक्ष' 
करवेका वन्धन बाँधा, जिसकी स्मृति त्यौहारके रूपमें अवतक चछी 


आती हूँ । दीवारोंपर जो चित्र रचनाकी जाती है उसे 'सोन' कह 


१ श्री वासुदेव शरण अग्रवालने हमें बताया है कि सोन' शब्द शकुनिक 
अपभ्ा श है जिसका अथ होता है गरुढ पक्षी शावण मासमें नाग पचमीके ५८ 
जो चित्रकारी की जाती है वह चागोकी सूचक है और रक्षावन्‍्वनके दिन | 
चित्रकारी की जाती है वह गढ्डकी सूचक है। नागो और गरुड़ोंके 4४न्वप 
उल्लेख वैदिक साहित्यमे पाया जाता है। तथा वह प्रकाश और जत्नद्भर , 
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जाता हे, यह सोच शब्द श्रमण शब्दका अपभ्रण जात पश्चा है। 
प्राचीनकालमें जन साधु श्रमण कहलाते थे । इस प्रकारसे सदनों या 
रक्षावन्धनका त्यौहार जन त्यौहारक रूपमे जेनोमे आज भी मनावा 
याता है । उस दिन विष्णुकुमार और सात सौ मुनियोकी पूजन की 
जाती हूँ। उसके वाद परस्परमे राखी वाँधकर दीवारोपर चित्रित ) 
सौनो' को आहार दान दिया जाता हूँ । तव सव भोजन करते है और 
गरीबों तथा ब्राह्मणोंकों दान भी देते हे ! 
३ तीथक्षेत्र स 

साधारणत जिस स्थानकी यात्रा करनेके लिये यात्री/जते हे, 
उसे तीथे कहते हं । तीथ जब्दका अर्थ घाट अथति स्तान करनेका स्थान 
भी होता है. किन्तु ज॑नोंम कोइ स्नातस्थान तीथे नही है । तवियोरे 
गलमें पापनाथक शक्ति हे यह वात हिन्हू मानते हे किल्तु जेत 
ही मानते । इसी प्रकार सती होनेकी प्रथा हिन्दुओकी दृष्ठिसे मान्य 
१ और इसलिये वे सतियोके स्थानोको भी तीर्थंकी तरह पूजते हे, किन्तु 
गैन उन्हें नही मानते । जेब दृष्टिसे तो तीर्धशब्दका एक ही अर्थ लिया 
ताता हँ--शवसागरसे पार उतरनेका मार्ग बतलानेवाला स्थान । 
स्सलिये जिन स्थानोपर तीथथंड्ूूरोने जन्म लिया हो, दीक्षा धारण की 
रो, तप किया हो, पूर्णज्ञान प्राप्त किया हो, या मोक्ष आ्रप्त किया हे, 
उन स्थानोको जेनी तीथ्थस्थान मानते हे। अथवा जहाँ कोई पूज्य 
उस्तु वर्तमान हो, तीथ डूरोंक सिवा अन्य महापुरुष जहाँ रहें हों या 
उन्होने निर्वाण प्राप्त किया हो, वे स्थान भी तीथ माने जाते है । 

जनोके तीथोकी सख्या वहुत हें । उन्त सवको वतला सकता शक्‍्य 
ही हूँ, क्योंकि जेन घंकी अवनतिके कारण अनेक प्राचीन तीर्थ 
गाज विस्मृत हो चुके हे, अनेक स्थान दूसरोंके द्वारा अपनाये जा चुके 
ई। कई प्रसिद्ध स्थानोपर जंनमूर्तियाँ दूसरे देवताओके रुपमें पूजी 
'डाईका भी सूचक है। रक्षावन्धनके दिन गरुड़ या प्रकाशकी विजय नागो अथवा 
स्वकार थर हुई थी। 
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जाती हे । उदाहरणके लिये प्रख्यात बद्गीनाथ तीर्थंक मन्दिरमे भग- 
वान्‌ पाश्वेताथकी मूर्ति बद्रीविशालक रूपमे तमाम हिन्दू यात्रियोर्क 
द्वारा पूजी जाती हे । उसपर चन्दनका मोटा रूप थोपषकर तथा हाथ 
वगेरह लगाकर उसका रूप बदल दिया जाता हू, इसी लिये जब प्रात' 
काल श्रुज्धार किया जाता है, तो किसीको देखने नही दिव्य जाता । 
क्या आइचये हे जो कभी वह जन मन्दिर रहा हो और गकराचार्यके 
द्वारा इस रूपमें कर दिया गया हो, जेसा कि वहाँ के पुराने बूढ़ोंके मूँह 
से सुना जाता हैँ । अस्तु, 
जनधमंक दिगम्बर और इ्वेताम्बर दोनो ही सम्प्रदायोंके तीर्थ 
स्थान हे । उनमें बहुतसे ऐसे हे जिन्हें दोनो ही मानते पूजते हे । 
ओर बहतसे ऐसे हे जिन्हे या तो दिगम्वर ही मानते पूजते हे या केवल 
इ्वेताम्बर; अथवा एक सम्प्रदाय एक स्थानमें मानता हैँ तो दूसरा 
# इँसरे स्थानमें । कछाह, चम्पापुर, पावापुर, गिरनार, शत्रुञ्जय और 
सम्मेद शिखर आदि एसे तीथ हे जिनको दोनो ही सम्प्रदाय मानते हे । 
गजपन्था, तुख्भी, पावागिरि, द्रोणगिरि, मेढगिरि, कुथुगिरि, सिद्धवर- 
कूठ, बड़वानी आदि तीर्थ ऐसे हे, जिन्हें केवल दिगम्बर सम्प्रदाय ही 
मानता हूँ। और इसी तरह आवूर्गिरि, शखेश्वर आदि कुछ ऐसे तीर्थ हे 
जिल्हें ब्वेताम्बर सम्प्रदाय ही मानता हूँ । यहाँ प्रसिद्ध प्रसिद्ध तीर्य- 
क्षेत्रोका सामान्य परिचय प्रान्तवार कराया जाता है--- 
बिहार प्रदेश 
सम्मेद शिखर-हजारीबाग जिलेमे जेनोका यह एक अतिप्रसिद्ध 
और अत्यन्त पूज्य सिंद्धक्षे१ हैं । इसे दिगम्बर और द्वेत्ताम्बर दोनो ही 
| समारनरपसे मानते और पूजते हैं | श्रीऋषभदेव, वासुपृज्य, ने मिनाथ 
और भहावीरंक सिवा शेष बीस तीर्थ डूरोने इसी पर्वत निर्वाण प्राप्त 
किया था । २३ वे तीथ्थ दूर श्रीपाश्वंनाथके नामके ऊपरसे आर्ज यह्‌ 
पर्वत पारसनोथ हिल के नामसे प्रसिद्ध हैँ । पूर्वीय रेलवेपर इसके 
रेलव स्टेशनका ताम भी कुछ वर्षो पारसनाथ हो गया हूँ । इस पर्वृत- 


) 


३१६ जैनपर्म 


की चोटियोपर बने अनेक मन्दिरोंका दर्शन करनेके छिये प्रति 
हजारों दिगम्बर और दवेताम्बर स्त्री पुर्ष आते हू । इसकी यार 
१८ मीरूका चक्कर पडता है और ८ घंठ रुपते हैँ । 

अलुआ पहाड़-यह पहाड़ जंगलूमे है । गयासे जाया जाता है। 
इसकी चढ़ाई २ मील है। इसपर सेकडों जैन प्रतिमाएँ खष्डित पड़ी 
है । अनेक जैन मन्दिरोके भग्तावशेष भी पड़े है । कुछ जैन मह्दिर 
ओर भ्रतिमाएं अखण्डित भी है । कहा जाता है कि इस पहाडपर १० 
वे तीथ डर शीतलनायते तप करके केवल ज्ञान प्राप्त किया था। इसि- 
यन एल्टीक्वेरी (मार्च १९०१) मे एक जेग्रेज छेखकते इसके सम्बन्ध 
लिखा था-पृ्वकालूम यह पहाड़ अवश्य जैनियोका एक प्रसिद्ध तोर्ष 
रहा होगा , क्योकि सिवाय दुगदिवीकी नवीन मूर्तिके मर वौद्मूतिक 
(क खण्डके अन्य सव चिह्ले जो पहाड़पर हे, वे सव जैन तीर्थ डूरोंको 
ही प्रकट करते हे ।' | 

गुणावा-यह भगवान महावीरके अथम गणघर गौतम स्वामीका 

निर्वापक्षेत्र हे। गया--पटना (ई० बार० ) छाइव्में स्थित नवादा 

स्टेशनसे ढेढ मील है । 

पावापुर--गुणावासे १३ मीरूपर अन्तिम तीर्थड्भूर भगवा 
महावीरका यह निर्वाणक्षेत्र है। उसके स्मारकस्वरूप ताछावके मध्यम 
३क विश्ञाल मन्दिर है, जिसको जरूमन्दिर कहते है। जलमब्दिरम 
हहावीर स्वामी, गौतम स्वामी जोर सुधर्मा स्वामीके चरण स्थापित 
£। कातिक कृष्णा अमावस्याको भगवान महावीरके निर्वाण दिवसके 
उपलक्षम यहाँ बहुत बढा मेला भरता है। 

राजगृही या पच पहाडी--पावापुरीक्षे ११ मील राजगृद्दी है। 
+ अमय यह मगध देशकी राजघानी थी। यहाँ २०वें तीर्थ दूर मुनि- 
प्तनाथका कक जन्म हुआ था। राजपृहीके चारो ओर पांच पर्वत है 
उनके वीचम राजंगूंही वसी थी। इसोसे इसे पचपहाड़ी भी कहते है। 
महावीर भगवानका प्रयम उपदेश इसी वगरीके विपुलाचल पर्वतपर 
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हुआ था। पाँचों पहाडोंके ऊपर जेन मन्दिर बने हे । इन सभीकी वन्दना 
करनेमे १५-१६ मीरूका चक्कर पड जाता हू । 

कुण्डलपुर--यह राजगृहीसे १० मीरूपर है । भगवान महावीर- 
का जन्म स्थान मानकर पूजा जाता है । 

सन्दारगिरि---भागलपुरसे ३० मीलपर यह एक छोटासा पहाड 


' है। इसीको बारह्‌वें तीथ्थ॑द्धूर श्रीवासुपृज्य स्वामीका मोक्ष स्थान” 


माना जाता हें । किन्तु वर्तमानमे चम्पापुरको ही पाँचों कल्याणकोका 
स्थान माना जाता है । भागलूपुरसे ४ मील नाथ नगर हे और वहाँसे 
२ मीलपर चंपापुर है । 

पटना--यह विहार प्रान्तकी राजधानी हूँ | पटना सिटीमे 
गूलजारबाग स्टेशनके पासमे ही एक छोटी-सी टीकरीपर चरणपाढु- 
काएँ स्थापित हे । यहाँसे सेठ सुदशनने मुक्तिलाभ किया था । इनको 
जीवन कथा अत्यन्त रोचक और शिक्षाप्रद है । 

उत्तर प्रदश ॥ 

बसारस--इस नगरके भदंनीघाट मुहालमे गंगा किनारेपर ' 
दो विशाल दि० जैन मन्दिर तथा एक श्वे० मन्दिर बने हे जो सातवे 
तीथेडूर भगवान सुपाइ्वेनाथर्क जन्म स्थान रूपसे मान जाते हे । 
यहाँपर जेनोंका अतिप्रसिद्ध स्थाद्याद महाविद्यालय स्थापित हें जिसमे , 
संस्कृत और जेनधरमंकी ऊँचीसे ऊँची शिक्षा दी जाती हैँ। भेल्पुर 
मुहल्लामें भी दोनों सम्प्रदायोक मन्दिर हे। यह स्थान तईसव तीथंकर।: 
भगवान पार्वेनाथकी जन्मभूमि होनेसे पूजनीय हे ।इस प्रकार बना- 
रस दो तीथंडूरोंका जत्म स्थान हे । शहरमे अन्य भी कई जन+ 
मन्दिर हे । 

सिंहपुरी--वनारससे ६ मीलकी दूरीपर सारताथ नामका आम 
हैँ जो बौद्ध पुरातत््वकी दृष्टिसे अतिप्रसिद्ध हेँ। यहीपर करी 
समय सिंहपुरी नामकी नगरी बसी हुई थी, जिसमे ११वें तीथ॑ छू, 
श्रीक्रेयासनाथने जन्म लिया था। यहाँपर जैन मन्दिर और जन धर्म 
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शाला हैं। दिगम्बर ज॑नोका मन्दिर तो बौद्ध मन्दिर ही परासम है 
किन्तु इवेतास्वर मन्दिर युछ दूरीपर रेलवे स्टेशनके पास बना है । 
चन्द्रपुरी--सारनाय से € मोलूपर चन्धवटोी मामका गाँव है जो 
चन्द्रपुरीका भग्तावमेप कहा जा सकता है । यहाँपर आठवे तीथथ डर 
चन्द्प्रभ भगवानने जन्म लिया था। यहाँ गंगाके तटपर दोनों 
सम्प्रदायोके मन्दिर अलग अलग बने हुए हैं । ९ 
प्रयाग--बर्हा न्रिवेणी संगम्क पास ही एक पुराना किला ह्‌। 
किलेके भीतर जमीनके अन्दर एक अक्षयवद (बडका पेंड) हूँ। 
कहते हैँ कि श्रीऋषभदेवन वहाँ तप किया था। किलमें प्राचीन जेत 
' मूर्तियाँ भी है । 
फफीसा--इलाहाबाद कानपुरके वीचमें उत्तरीय रेल्वेपर 
भरवारी मामका स्टेशन है , वि २०-२५ मीलपर यह एक छोटा- 
सा गाँव हैं। उसके पासमें ही प्रभास नामसे एक पहाड़ हैं। चढनेके 
लिये ११६ सीढियाँ बनी हुई हे । कहा जाता है कि इस पहाड्पर छठे 
तीथंडूर पद्मप्रभु भगवानने तप किया था और यहीपर उन्हें केवल 
ज्ञानकी प्राप्ति हुई ' थी । यहाँ एक मन्दिर है और मन्दिरकं आगे 
चद्टानमें उकरी हुई प्रतिमाएँ है । 
कौशाम्बी--फफौसास ४ मीलपर गढ़वाय नामका गाँव हैं। 
उसके पास हीमें कुशवा नामका गाँव है, जिसे प्राचीन कौशाम्वी नगरी 
भाना जाता हैं । इस नयरीमे भगवान पद्मप्रभुका जन्म हुआ था । 
४. अयोध्या-ज॑न जास्त्रोके अनुसार यह प्रसिद्ध नगरी अति-प्राचीन 
'कालसे जैनोंका मुख्य स्थान रही है । जैनोके ५ तीथ्थड्भूरोका जन्म 
' इसी नगरीमें हुआ था । आज यहाँ अनेक जैन मन्दिर और पर्मे- 
"शालाएँ वर्तमान है । 
'.. खखूद--गोरखपुरसे एन० ई० रेलबेका नोवलार स्टेशन ३६ 
'मील हूं। वहाँसे ३ मो खखूद गाँव है। इसका प्राचीन नाम 


| 


।'किष्किन्धा वतलाया जाता है। यह श्रीपुष्पदन्त तीर्थ डूरका जन्म 


रह 
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स्थान है। यहाँक मन्दिरमे श्रीपुष्पदन्त भगवानकी मूर्ति विराज- 
मान है । 

सेटमेंट--फेजाबादसे गोडा रोडपर २ पक बलरामपुर हूं । 
बलरामपुरसे १० मीलपर सेटमेट है । इसकाप नाम श्रावस्ती 
बतलाया जाता हे जो कि तीसरे तीर्थद्धूर सेभेश्नाथकी जन्म- 
भमि है । सा 

रत्वपुरी--यह स्थान फंजाबाद जिलेमे सोहावल स्टेशनस १॥ 
मील हैं । यह श्रीधर्मंनाथ स्वामीकी जन्मभूमि है। एक मन्दिर इवे- 
ताम्बरोंका व दो दिगम्बरोक है । 

कम्पिछा--यह ॒तीथेक्षेत्र जिला फरकखाबादमे एन० इ० 
रलवेके कायमगंज स्टेशनसे ८ मील हूँ। यहाँ तरहवें तीथे दूर 
श्रीविमछताथके ४ कल्याणक हुए है । प्रतिवर्ष चंत्र मासमें यहाँ 
मेला भी भरता हे और रथोत्सव होता हैं । 

अहिक्षेत्र--एन० आर० की वरेंली-अछीगढ लछाइनपर 
आँवला स्टेशन है । वहाँसे ८ मील रामनगर गाँव है उसीसे लगा हुआ | 
यह क्षेत्र ह। इस क्षेत्रपर तपस्या करते हुए भगवात्र पाइवंनाथक ऊपर 
कमठक जीवने घोर उपसर्ग किया था ओर उन्हें कंबल ज्ञानकी प्राप्ति: 
हुईं थी । प्रतिवष चंत्र ददी ८ से द्वादशी तक यहाँ मेछा होता है ।.ै 

हस्तिनागपुर--यह क्षेत्र मेरठसे २२ मील है । यहाँ श्रीशान्तिनाथ ' 
कुत्युताथ ओर अरनाथ तीथेडूरोके गर्भ, जन्म, तप और ज्ञान इस[ 
तरह चार कल्याणक हुए हे । तथा १४वें मल्लिताथ तीथंडूरका सम- 
वसरण भी आया था। यहाँ पर दिल्‍लीक लाला हरसखदासजीका 
बनवाया हुआ एक विज्ञाल दिगम्बर जन मन्दिर और धर्मशाला हूँ । 
पासमें ही र्वेताम्वरोका भी मन्दिर है। धर्मगालासे छयभग २-३ 
मीलपर चारो तीथडूरोकी चार दि० जन नशियाँ वनी हुईं हूँ जो 
प्राचीन हे | प्रति वर्ष कार्तिक सुदो ८ से पृर्णणासी तक दिगम्बर 
जेनोंका बहुत बड़ा मेला भरता है । 


च्फण्न्क, दडडबर पद, 


।॒ 
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चौरासी--मथुरा शहरसे करीब १॥ मील पर दिगम्बर जनोका 
हह प्रसिद्ध सिद्ध क्षेत्र है, परम्पराके अनुसार यह अन्तिम केवली श्रीजम्बू 
वामीका मोक्ष माना स्थात जाता है! यहाँपर एक विज्ञाल्ल जेन 
नन्दिर है जिसमे उनके चरण चिह्न स्थापित हे । प्रतिवर्ष कातिक 
म्ुण्ण २ से अष्टमी तक रथोत्सव होता है । यहाँसे पासमें ही असिद्ध 
कंकाली टीला है जहाँसे ज॑व पुरातत्वकी अति प्राचीन सामग्री प्राप्त |; 
हुईं हैं। यहाँ पर ही भा० दि० जैन संघका सघभवन बना हुआ हूं 
जिसमें उसका प्रधान कार्यालय तथा एक विद्ञाल सरस्वती भवन है । 
तासमें ही श्रीऋषभ ब्रह्मचर्याश्रम स्थापित है । 

सौरीपुर--मैनपुरी जिलेके शिकोहावाद नामक स्थानसे १३ 
प्रीहूपर यमुना तदीक तटपर वटेश्वर तामका एक प्राचीन गाँव हैं। 
गाँवके बीचमें विशाल जैन मन्दिर है। नीचे धर्मशाला है । यहाँसें 
१ मील जंगलमे कई प्राचीत मन्दिर है और एक छतरी हे जिसमें श्री- 
तेमिनाथक चरण चिह्न स्थापित हे । इस स्थानको श्रीतेमिनाथका 
जन्म स्थान माता जाता है । 

बुन्देलखण्ड व मध्यप्रान्त 

ग्वालियिर--यह कोई तीये क्षेत्र तो नही है किन्तु यहाँके किलेके 
आस पास चद्टानोमे वहुत-सी दिगम्वर जैन मूर्तियाँ वनी हुईं है। एक 
मूर्ति श्रीनेमिनाथजीकी ३० फुट ऊँची हूँ और दूसरी आदिनाथकी मूर्ति 
उससे भी विश्ञाल हे । लश्कर और ग्वालियरमें लगभग २५ दिगम्बर 
जैन मन्दिर हे जिनमेंसे अनेक मन्दिर बहुत विशाल हें । 
|. सोनागिरि--रवालियर-झाँसी छाइनपर सोनागिर तामका स्टेशन 
है, उससे छगभग २ मीऊ पर यह सिद्ध क्षेत्र है। वहाँ एक छोटी-सी 
पहाडी है। पहाड पर ७७ दिगम्बर जैन मन्दिर है, जिनकी वंदनामें 
शा मीलका चक्कर पडता है। यहाँसे वहुतसे मुनि मोक्ष गये हे । 
विलहदीमें चार धर्मशालाएँ और १७ मन्दिर है । यहाँ एक विद्यालय 
नमी स्थापित है । 


कर 
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अजयगढ---यह अजयगढ़ स्टेटकी राजवानी हैं। इसके पास ही 
एक पढ़ाड है, उस पर एक किला हैँ । उसकी दीवारोंकी दो शिलाओं- 
में लगभग २० दिगम्वर जन मूर्तियाँ उकरी हुई हैं । पासमें ही तालाब 
है। उसकी भी दीवारमें बहुत-सी प्राचीन प्रतिमाएँ हे, जिनमेंसे 
एककी ऊँचाई १४ फूट और दूसरीकी १० फूट हे । एक मानस्तम्भ 
भी हूँ उसमें सी अनेक मूर्तियाँ बनी हूँ । 
खजराहा--मन्नासे छत्तरपुरको जाते हुए २१वें मीकपर एक 
तिराहा पड़ता है, वहाँसे खजराहा ७ मील है । यह छोटासा गाँव 
है। दो धर्मशालाएं है। यहाँ इस समय ३१ दि० जेन मन्दिर हे । 
प्रहाँक मन्दिरोडी स्थायत्यकला दर्शनीय है । 
द्रीगगिरि--छतरपुरसे सागर रोडपर ४० मील सादनवाँ हे 
बरहाँसे दाहिनी ओर कच्ची रोडसे ६ मीलूपर सेधपा वामका गाँव है । 
गाँवके पास ही एक पव॑त हे जिसे द्रोगगिरि कहते हे । यहाँसे गरुदत्त 
आदि मनि मोक्षको गये है । पहाडपर २४ मन्दिर हें। प्रतिवर्ष चेत 
प्ृदी ८ से १४ तक मंला भरता हैं । 
ननागिरि--यह क्षेत्र सेन्टुल रेलवेके सागर स्टेशनसे ३० मीछ 
पर है । गाँवमे एक धर्मेशाछा और ७ मन्दिर हे । धर्मशाला से २ 
फर्लागपर रेसन्दी पंत है, यहाँसे श्रीवरदत्त आदि मुनि मोक्ष गये 
हैं। पवेतपर २५ मन्दिर हें। एक मन्दिर तालाबक वीचमें हे। 
प्रतिवर्ष कार्तिक सूदी ८ से १५ तक मेला भरता हूं । * 
कुण्डलपुर--सेन्टूल रेलवेंकी कटनी-बीना लाईनपर दमोह 
स्टेशन हे। वहाँसे लगभग २५ मीलपर यह क्षेत्र हें। इस क्षेत्रपर 
कुण्डलक आकारका एक पवत हैँ इसीसे शायद इसका नाम कुण्डलपुर 
पडा हैं। पर्वत तथा उसकी तलहटीमे सब मिलाकर ५६ मन्दिर हे । 
परवेतक मन्दिरोके बीचमें एक वडा मन्दिर हूं, इसमें एक जन 
पूर्ति विराजमान है जो पहाडक्ों काटकर बनाई गई जान पड़ती हैँ। 
यह मूर्ति पद्मासन हे फिर भी इसकी ऊँचाई ६-१० फूटसे कम नहीं 
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है। यह भगवान महावीरकी मूर्ति मानी जाती है। इस प्रान्तमें इस 
मृ्तिकी बडी मान्यता हैँ । दूर दूरसे छोग इतकी पूजा करनेके छिये 
भाते है। इसके माहात्म्यक सम्बन्धर्में अनेक क्रिवदन्तियाँ प्रचक्ित 
हैँ । महाराजा छत्रसालके समग्रमें उन्हींकी प्रेरणासे इसका जीर्णोड्टर 
हुआ था, जिसका भिलालेख अकित है । 

सागरसे ४८ मीलपर वीनाजी क्षेत्र हैं यहाँ तीन जैन मन्दिर हैं 
जिनमें एक प्रतिमा शान्तिनाथ भगवानकी १४ फुट ऊँची तथा एक 
प्रतिमा महावीर भगवानकी १२ फूट ऊँची विराजमान है । और भी 
अनेक मनोहर मू्तियाँ हे। सागरसे ३८ मील मालथौन गाँव हूँ 
गाँवसे १ मीलूपर एक जन भन्दिर हैं । इसमें १० गजसे लेकर २४ गज- 
तककी ऊँची खडे आसनकी अनेक प्रतिमाएँ हे। छलितपुरसे १० 
मीलपर सरोन गाँव ह। वहांसे आधा मीहूपर ५-६ प्राचीन जन 
मन्दिर हैं । चारो ओर कोट हैँ । यहाँ एक मूर्ति २० गज ऊँची 
शान्तिनाथ भगवानकी है, तथा चार पाँच फुट ऊँची सकडो सण्डित 
मूर्तियाँ है । 

' देवगढ--सेन्‍्ट्रछ रेल्वेंके छछितपुर स्टेशनसे १६ मील 
एक पहाड़ीपर यह क्षेत्र स्थित है। यह सचमुच देवगढ़ है। यहाँ 
अनेक प्राचीन जिनालय हे और अगणित सण्डित मूर्तियाँ है। कछाकी 
दृष्टिसे भी यहाँकी मूर्तियाँ दशनीय हे । कुशल कारीगरोने पत्थरको 
मोम कर दिया है। करीब २०० शिलाछूख यहाँ उत्कीर्ण हे। ८ 
मनोहर मानस्तभ है। प्राकृतिक सौन्दर्य भी अनुपम है। यहाँसे ६ 
मीलपर चाँदपुर स्थान है। वहाँ भी अनेक जैनमूर्तियाँ हे जिनमें १४ 
गज ऊंची एक मृत शान्तिनाथ तीथेडूरकी है । 

पपोरा--विध्यप्रान्तमें टीकगमढसे कुछ दुरीपर जंगरमें यह क्षेत्र 
स्थित हूँ । इसके चारो ओर कोट वना है। जिसके अन्दर रगभग 


&० भन्दिर हूँ । एक बोर विद्यालय भो है। कार्तिक सुदी १४ को 
प्रतिवर्ष मेला भरता हें । 
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अहार--टीकमगढसे £ मीलूपर अहार गाँव है ! वहाँसे करीब 
६ मीलपर एक ऊजड स्थानमें तीन दिगम्बर जैन-मन्दिर हें । एक 
भन्दिरमे २१ फूदकी ऊँची शान्तितनाथ भगवानकी अति मनोश्नमू्ति 
विराजमान हे जो सण्डित हू किन्तु बादमे जोडकर ठीक की गई है । 
। यह प्रतिमा वि० सं० १२३७ में प्रतिष्ठित की गई थी। इन मन्दिरोंक 
सिवा यहाँ अन्य भी अनेक मन्दिर बने हुए थे, किन्तु बादशाही जमानेमे 
वे सब नष्ट कर दिये गये और अब अगणित खण्डित मूर्तियाँ वहाँ वतते- 
भान है। क्षेत्र कलाप्रेमियोके लिये भी दर्शनीय है। अब यहाँ एक 
पाठशाला भी चाल हू । 

चन्देरी--यह ललितपुरसे बीस मील है । यहाँ एक जन मन्दिरसे 
चौबीस वेदियाँ बनी हुई हैं और उनमें जिस तीथंड्ुरक शरीरका जैसा 
रग था उसी रगकी चोबीसों तीथड्डूरोंकी चौबीस मूर्तियाँ विराजमान 
- हैं। ऐसी चौबीसी अन्यत्र कही भी नही हे । यहाँसे उत्तरमे £ मीकूपर 
ब॒ढी चन्देरी हैं। यहाँपर सेकड़ों जेन मन्दिर जीर्णशीर्ण दश्ामे हे, 
जिनमें बड़ी ही सौम्य और चित्ताक्षक मूर्तियाँ हे । 

पचराई--चन्देरीसे ३४ मीछू खनियाघाना स्थान हैँ और वहाँसे 
८ मीलपर पचराई गाँव है । यहाँपर २८ जिनमन्दिर हे जिनमे छगभग' 
एक हजार मूर्तियाँ है, इनमे आधके लगभग साबित हे, शेष खण्डित है । 

थवत्तजी---चन्देरीसें ८ मील थूवनजी है । यहाँ २५ मन्दिर हे । 
प्राय सभी प्रतिमाएँ पत्थरोंमे उकेरी हुईं हे, खड़े योग है और २०-३० 
फूट तककी ऊंची हू । ४ 
हा यहाँ यह बता देना आवश्यक है कि बुन्देछखण्डके उक्त सभी” 

क्षेत्र दिगम्बर जैन ही हे । वहाँ श्वेताम्वरोंका निवास ते होनेसे उचक 
एक भी दीर्थक्षेत्र नही है । 

अन्तरिक्ष पार्वेनाथ--सेन्ट्रढ रेलवेके अकोला ( बरार ) 
स्टशनसे लगभग ४० मीलपर शिवपुर नामका गाँव हूँ ] गाँवक प्थ 
धर्मशाल्ाओंके बीचमे एक बहुत बड़ा प्राचीन विशाल दु्मंजला जन 


] 
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: मन्दिर है । नीचेकी मजिलमें एक व्यामवर्ण २॥ फूट ऊँची पा्वेनाप- 
 जीकी प्राचीन प्रतिमा हूँ जो वेदीमें अधर विराजमान है। पिर्फ 
, दक्षिण घुटना जमीनमें सटा हुआ है । इसीसे यह प्रतिमा बन्तरिक्ष 
पाश्वेनाथक नामसे प्रसिद्ध हैं। यहाँ दोनो म्प्रदायोके लिये पूजाका 
समय नियत है । सुबह ६ से £ और १२ से ३ तक इ्वेताम्बर पूजन 
फरते हैं और ६ से १२ तया ६ से ६ तक दिगम्बर छोग पृजव 
करते है । । 
कारजा--अकोला जिलेगे मूर्तिजापुर स्टेमनसे यवतमालकों 
शनेवाली रेलवे छाईनपर यह एक कसवा है। यहाँपर तीन विशाल 
प्राचीन जेनमन्दिर है। एक मन्दिरमें चाँदी, सोने, हीरे, मूँगे और 
पन्नेकी प्रतिमाएँ हे । यहाँ दो भट्टारकोकी गद्दियाँ हे एक बलात्कार 
एणकी, दूसरी सेनगणकी । सेनगयके भट्टारक्क मन्दिरमें सस्कृत 
त्राकृतक प्राचीन ज॑नग्रन्योका बहुत 'बड़ा भडार है। यहाँ महावीर 
ब्रह्मचर्याश्म नामकी एक आदर्श शिक्षा ससस्‍्या भी है । 
मुक्तागिरि---यह सिद्धक्षेत्र वराडके एलचपुरस १२ मीछपर 
पहाडी जंगलमें है। नीचे धर्मशाला है । पासमें ही एक छोटी पहाडी 
है, जिसपर चढनेके लिये सीढियाँ वनी हुई है। ऊपर कई गुफाएं है 
जिनमे बहुतसी प्राचीन प्रतिमाएँ हे । गुफाओंके आसपास ५२ मन्दिर 
है। यहाँसे बहुतसे मुनियोने मोक्ष प्राप्त किया था । 
भातकुलो--यह अतिशय क्षेत्र अमरावतीसे १० मीरूपर है। 
यहाँ ३ दि० जेनमन्दिर हे जिनमेंसे एकमें श्रीऋषभदेव स्वामीकी पद्मा- 
सनयुक्‍त तीन फूठ ऊँची मूर्ति विराजमान हैं । इसकी यहाँ बहुत मान्यता 
हैँ। अति वर्ष कार्तिक वदी पचमीकों मेला भरता है । 
हक रामटेक--यह स्थान नागपुरसे २४ मीलपर हैं। यहाँ दि० 
के आठ मन्दिर हे, जिनमेंसे एक प्राचीन मन्दिरमें सोलहवे तीर्थ- 


डूर श्री शान्तिनायथ स्वाभीकी १५ फीट ऊँची मनोज्ञ प्रतिमा 
विराजमान है । 


विविध शे२५, 


राजपृतातना व सालवा नभान्त 
श्रीमहावी रजी---पहचमी रेलवेकी नागदा-मथुरा लाईनणर श्री- 
पहावी रजी' नामका स्टेशन है। यहाँसे ४ मौलपर यह क्षेत्र हे। यहाँ एक 
विशाल दियम्वर जन मन्दिर है, उसमें महावीर स्वामीकी एक अति 
मनोज्ञ प्रतिमा विराजमान हूँ। यह प्रतिमा पासके हीएक टीलके 
अन्दरसे निकली थी । इसे जेन और जनेतर-खास करके जयपुर रिया- ; 
सतक मीना और गूजर बडी श्रद्धा और भक्तिसे पूजते है। यात्रियोंका | 
सदा ताता रूगा रहता हे। प्रतिवर्ष बंसाख वदी एकमको महाबीर 
भगवानकी सवारी रियासती लवाज के साथ निकलती हैँ । लाखों! 
मीना एकत्र होते हे । वे ही सवारीको नदी तक ले जाते हे । उधर 
गूजर तंयार खडे रहते हें। मीना चले जाते हे और गूजर सवारीको। 
लौठाकर लात है । फिरगूजरोंका मेला भरता है । 
चाँद खेड़ी---कोटा रियासतम खानपुर नामका एक प्राचीन नगर 
है। खानपुरसे २ फर्लागकी दूरी पर चाँद खेडी नामकी पुरानी बस्तीं| 
हैं। यहाँ भूगभमे एक अतिविशाल जन मन्दिर हैं । इसमें अनेक विज्ञाल' 
जन प्रतिमाएँ हे। सब प्रतिमाएँ ५७७ हु। द्वारक उत्तर 
भागमें एक ही पाषाणका १० फूट ऊचा कोतिस्तम्भ है, इसमे चारों 
ओर दिगम्बर-प्रतिमाएँ खुदी हुईं हु, तीन तरफ लेख भी हे । 
भक्‍्सोपारवेनाथ--3वालियर रियासत सेन्दुल रेलवंकी 
भूपाल-उज्जन शाखामें इस नामका स्टेशन हें। यहाँसे एक मीलपर॑ 
एक प्राचीन जब मन्दिर है । उसमें श्रीपारवेनाथ स्वामीकी ढाई 
ऊँची पद्मासन मूर्ति विराजमान हू जो बड़ी ही मनोज्ञ है । इसको दोन 
सम्प्रदायवाले पूजते हे । परन्तु समय नियत है । सूबह ६ से ६ त< 
दिगम्वर सम्प्रदायवाल पूजते हे फिर शेष समय इवेताम्बरोके ७२ 
नियत है । 
विजोलिया पाइवेनाथ---नीमचसे ६८ मीरूपर विजौलिया <« , 
सत हू । विजोलिया गाँवक समीपमे ही श्री पार्वंनाथ स्वामीका अति 
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प्राचीन और रमणीय अतिथय क्षेत्र हैं। एक मन्दिरमे एक ताकके 
महारावके ऊपर २३ प्रतिमाएँ सुदी हुई है । चारों तरफ दीवारोपर 
भी मुनियोकी वहुत सी मूर्तियाँ खुदी हुई हैं । एक विश्ञाल सभा- 
मण्डप, चार ग्रुमटियाँ और दो मानस्तभ भी हैं। मानस्तम्भोपर 
प्रतिमाएँ और शिलालेख है । 

श्रीऋपभदेव (केंशरियाजी)--उदयपुरस करीब ४० मीलपर 
पह क्षेत्र हैं। यहाँ श्रीऋपभदेवजीका एक बहुत विशाल मन्दिर वना 
हुआ है। उसके चारों ओर कोट है। भीतर मध्यमें संगमस्मरका 
शुक बडा मन्दिर है जिसके ४८ ऊँचे ऊँचे शिखर हे । इसके भीतर जाने 
पे श्रीऋषभदेवजीका वडा मन्दिर मिलता है, जिसमें श्रीऋषमदेवकी 
६-७ फुट ऊँची पद्मासनयुकत दयामवर्णकी दिगम्बर जनमूर्ति हूं | यहाँ 
क़ेशर चढानेका इतना रिवाज है कि सारी मूर्ति केशरसे ढक जाती हूं । 
प्सीलिये इसे केशरियाजी भी कहते है । श्वेताम्बरोकी ओरसे मूतिपर 
प्रागी, मुकुट और सिंदूर भी चढता हूँ। इसकी बडी मान्यता हूँ । 
ऐैनो सम्प्रदायवाले इसकी पूजा करते है । 
' आवू पहाड--परिचमीय रेलवेके आवू रोड स्टेशनसे आब 
पहाड़के लिये मोटरें जाती है । पहाड़पर सडकके दाई ओर एक 
दिगम्वर जैन मन्दिर है, तथा वाई ओर देलवाडाके प्रसिद्ध ब्वेताम्बर 
प्न्दिर बनें हुए है, जिनमेंसे एक मन्दिर विमलश्ञाहनें वि० सं० १०८८ 
9ं १८ करोड ५३ लाख रुपये खर्च करके वसवाया था । दूसरा मन्दिर 
उस्तुपाल तेजपालने बारह करोड ५३ लाख स्पये खर्च करके वनवाया 
प्रा । संगमरमरपर छीनीके द्वारा जो नक्काशी की गई हैँ वह देखनेकी 
ए चीज ह। दोनों विशाल मन्दिरोंके बीचमे एक छोटासा दि० जैन 
औन्विर भी हैं । 


गा अचलगढ--देलवाडासे पाँच मीरू अचलगढ है । यहाँ तीन 
वेताम्बर मन्दिर हे । उनमेंसे एक सच्दिरमें सप्त्णनकी १४ प्रतिमाएँ 


- 
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सिद्धवर क॒ठ-इन्दौ रसे खण्डवा छाईनपर मोरटक्का नामका स्टेशन 
है। वहाँसे ओकारजी जाते हूँ जो न्मंदाके तटपर है । यहाँसे नावमें 
सवार होऋर सिद्धवर कठको जाते है । यह क्षेत्र रेवानदीक तटपर हें । 
यहाँसे दो चक्रवर्ती व दस कामदेव तथा साढ़ेतीन करोड़ सुन्ति मुक्त 
हुए हे । 

ऊन---खण्डवासे ऊन मोटरके द्वारा जाया जाता है। ३-४ घंदे- 
का रास्ता हैं। यहाँ एक प्राचीन मन्दिर हे जो सं० १२१८ का बना 
हुआ हूँ । दो औौर भी प्राचीन मन्दिर हे जो जीणे हो गये है । यह क्षेत्र 
कुछ ही वर्य पहले प्रकाशर्में आया है । इसे पावागिरि सिद्ध क्षेत्र कहा 
जाता है । 

वड़वानी-वड़वानीसे ५ मील पहाड़पर जानसे बड़वानी क्षेत्र मिलता 
हैं। वडवानीसे निकट होनेके कारण इस क्षेत्रकों बडवानी कहते हें 


» बेंसे इसका नाम चूलगिरि है । इस चूलग्रिस इन्द्रजीत और कुम्म- 


कर्णने मुक्ति प्राप्त की थी । क्षेत्रक्नी वन्दनाकों जाते हुए सबसे पहले 
एक विद्ञालकाय मूर्तिके दर्शन होते हैं । यह खड़ी हुई मूति भगवान 
ऋषभदेवकी है, इसकी ऊँचाई ८४ फीट हे । इसे बावन गजाजी भी 
कहते हैं । सं० १२२३ में इसके जीर्णोद्धार होनेका उल्लेख मिलता 
हैं। पहाड़पर २२ मन्दिर हे । प्रतिवर्ष पौष सुदी ८ से १५ तक मेला 
होता हे । 
बम्बई प्रान्त ! 
तारंगा--यह प्राचीन सिद्ध क्षेत्र गुजरात प्रान्तक महीकाँटा जिले | 
में पश्चिमीय रलवेक तारंगा हिल नामके स्टेशनसे तीन मील 
पहाड़के ऊपर है । यहाँसे वरदत्त आदि साढे तीन करोड मुनि म॒कत 
हुए हे । यहाँपर दोनों सम्प्रदायोके अनेक मन्दिर और गुमठियाँ हे । 
गिर्तार---सौराष्ट प्रान्तमें जूनागढके निकट यह सिद्धक्षेत्र 
वर्तमान है । जूनागढ़ स्टेशनर्से ४-५ मोरूकी दूरीपर गिरिनार पव॑त- 
तलंहटी हूं, वहाँ दोनों सम्प्रदायोंकी घमशालाएँ हे पहाड़पर 
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'चढनेके छिये धर्मशालाके पाससे ही पक्की सीढियाँ प्रारम्भ हो जाती है 
और अन्ततक चली जाती हे। २२ वें तीर्थड्भूर श्रीनेमिनाथन इसो 
५ पहाडके सहसाम्र वनमें दीक्षा धारण करके तप किया था। यही उन्हें 
केवलज्ञान हुआ था और यहीसे उन्होंने निर्वाण आप्त किया था। 
'उनकी वारदत्ता पत्नी राजुलने भी यही दीक्षा छी थी। पहले पहाइ्पर 
'पहुँचनेपर एक गुफामें राजुकी मूर्ति बनी हुईं है । तथा दिगम्बर ओर 
'इवेताम्वरोंके अनेक मन्दिर बने हुए हे । दूसरे पहाड़पर चरण चिह्न 
है यहाँसे अनिरुद्ध कुमारने निर्वाण प्राप्त किया था। तीसरेसे शम्मु 
कुमारने विर्वाण छाभ किया था! चौथे पहाडपर चढनेके लिये 
सीढियाँ नही हें इसलिये उसपर चढना बहुत कठिन है। यहाँसे थी 
क़ष्णजीके पुत्र प्रद्ुम्त कुमारने मोक्ष प्राप्त किया है और पाँचवें पहाडर्स 
' भगवान्‌ नेमिनाथ मुक्त हुए हे । सब जगह चरण चिह्न हे तथा कही- 
'कही पहाडमें उकेरी हुईं जिन मू्तियाँ भी हे । जब सम्प्रदायमें शिखर- 
जीकी तरह इस क्षेत्रकी भी बडी प्रतिष्ठा हे । 
शरत्रुजय--परिचमीय. रेलवेके पालीताना स्टेशन 
(१॥-२ मील तलहूटी है | वहाँसे पहाडकी चढाई आरम्भ हो जाती 
है । रास्ता साफ है। पहाड़के ऊपर दवेताम्बरोंके करीब साढे तीन 
.हजार मन्दिर हे जिनकी छागत करोड़ो रुपया है। श्वेताम्बर भाई 
सब तीर्थेसि इस तीर्थंकों बडा मानते हे । दिगम्वरोका तो केवछ एक 
मन्दिर हें। पाछीताता शहरमें भी झ्वेताम्बरोकी २०-२५ पर्म- 
' शालाएँ और अनेक मन्दिर हे । यहाँ एक आगममन्दिर अभी ही वनकर 
ह तेयार हुआ है उसमें पत्थरोपर इ्वेताम्बरोंके सब आगम खोदे गये हे । 
/महाँसे तीन पाण्डुपुत्नो और वहुतसे मुनियोने मोक्ष छाभ किया था । 
पावागढ--वढौदासे २८ भीलकी दूरीपर चांपानेरके, पास पावा- 
,गढ़ सिद्ध क्षेत्र हैं। यह पावागढ एक वहुत विशाल पहाडी किला हूँ । 
पहाड़ पर चढनेका माय एक दम कंकरीछा हे । पहाडके ऊपर आठ 
दस भन्दिरोके खण्डहर हें, जिनका जीर्णोद्धार कराया गया हैं। 


नी जा - 
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यहाँस श्रीरामचन्द्रके पुत्र लव और कुशको तथा अन्य बहुतसे मूनियोंको 
निर्वाण छाभ हुआ था । 

मागीतुगी--यह क्षेत्र गजपतथा (नासिक) से रूगभग अस्सी 
मील पर है । वहाँ पास ही पास दो पर्वंतशिखर है जिनमेसे एकका नाम 
मांगी और दूसरेका नाम तुगी हें । मांगी शिखरको ग्रुफाओंमें लगभग 
साढ तीन सौ प्रतिमाएँ और चरण हे और तुगीमे छगभग तीस । 
यहाँ अनेक प्रतिमाएँ साधुओकी है जिनके साथ पीछी और कमंडरू 
भी हैँ और पासमें ही उन साधुओंक नाम भी लिखे है। दोनों पर्वतोक 
बीचमें एक स्थान हैँ जहाँ बलभद्नने श्रीकृष्णका दाह सस्कार किया था । 
यहाँसे श्रीरामचन्द्र, हनुमान, सुग्रीव वर्ग रहने निर्वाण छाभ किया था । 

गजपन्था--नासिकर्के निकट मसरूल गाँवकी एक छोटीसी ' 
पहाडीपर यह सिद्धक्षेत्र हे। यहाँसे बलभद्र और यदुवशी राजाओंने ' 
मोक्ष प्राप्त किया था । 

एलौरा--मनमाड जंकशनसे ६० मील एलौरा ग्राम है। यह : 
ग्राम गुफा मन्दिरोंके लिये सर्वत्र प्रसिद्ध है । इससे सटा हुआ एक पहाड़ 
है । ऊपर दो गुफाएँ है, नीचे उतरनेपर सात गुफाएँ और हे जिनमें ' 
हजारो जन प्रतिमाएँ हे । न 

कुथलूगिरि---पह क्षेत्र दक्षिण हृदरावाद प्रान्तमें है और वार्सी 
टाऊन रेलवे स्टेशनसे लगभग २१ मील दूर एक छोटीसी पहाडी- , 
पर स्थित हैं। यहाँसे श्रीदेशभूषण कुलभूषण मुनि मुक्त हुए है। [ 
पर्वतपर मुनियोंके चरणमन्दिर सहित १० मन्दिर हैं। माघमासमे | 
पूर्णिमाको प्रतिवर्ष मेला भरता है । यहाँ गुरुकुछ भी है । 

करकण्डुकी गुफाएँ--शोलापुरसे मोटरके द्वारा कुन्थलगिरि जाते 
हुए मार्गमे उस्मानाबाद नामका तगर आता हैँ, जिसका पुराना नाम 
धाराश्िव हूँ । घाराशिवसे कुछ मीलकी द्रीपर तर” वामका स्थान 
है। तेरक पास पहाडी हूँ। उसकी वाजूम गुफाएँ है । प्रधान गुफा 
बड़ी विशाल हैं। इसमें पाँच फूटकी पार्वंत्राथ भगवानकी काले 
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' पायाणकी पद्मासत मूर्ति विराजमान है। इसके दुसरे कमरे एक 
सप्तफणी नाय सहित पार्व्रवाथकी प्रतिमा हैं। दो पत्थर और प्री 
हैं जिनपर जैन प्रतिमाएँ छुदी हुई हैँ । प्रधात गुफा सहित यहाँ चार 
* गुफाएँ हूँ । इन सब गुफाओंमे जो प्रतिमाएँ हे वे अधिकत: पाखवाव 
भगवानकी ही है, महावीर संगवानकी तो एक भी प्रतिमा रही है। . 
इससे इस स्थानके पार्वेताथ भगवानके समयमें निर्माण किये जाते को. 
बातकी पुष्टि होती हैं। करकण्डू चरितके अनुत्तार राजा करकप्ड 
जो गुफाएँ बनवाई थी, वे ये ही गफाएँ बतलाई जाती है। 
बीजापुर--मद्रास सदन मरह॒ठा रेहवेपर दोजापुर नामक 
! पुराना नगर है। स्टेशनके करीब ही संग्रहालय है । इसमें अनेक बेर 
: मूर्तियाँ री हुई हैं । एक मूर्ति करीब तीन हाथ ऊँची पद्मासत मंगवीते 
' पाइवेनाथकी है उत्त पर सं० १२३२ खुदा है। वीजापुर्से करीब 
! भीरूपर एक मन्दिर है, इसमें श्रीपार्वंनाथ भगवानकी सहत्रफया 
* सहित एक मूर्ति विराजमान है जो दर्शदीय है। वीजापुरसे १७ मीठे 
पर बाबावगर है। वहाँपर एक प्रादीन मन्दिर है, उसमें भगवा 
! पारवनाथक्री हरे पापाणकी शा हाथ ऊँची पद्मासत मूर्ति विराजबाल 
(। इसका वहुत मतिशय है तथा अनेक दत्तकथाएँ युवी जातो हैं । 
वादामीक गुफा सन्दिर--वीजापुर जिलेगें वादामी एक छोठ 
कसवा है। इसक पासमें दो प्राचीन पहाड़ी किले हे। दक्षिण 
पहाड़ीकी वगलमें छठी संदीके बने हुए हिन्दुओंकें तीन और जेनियोंक 
एक गुफामन्दिर हैं। जैन गुफा मन्दिस्मे अनक मूर्तियाँ दशेनीय हैं 
यह गुफा भच्दिर वादामीक प्रसिद्ध चालुक्यवंशक राजा पुरुकेंशी 
बनवाया था। 
हर बेलगाँव--सदरन मरहठा रेलवेपर यह भहर बच्चा हे। शहर 
की ओर एक प्राचीन किला है । कहते है कि पहले यहाँ १०८ जब 
“मन्दिर थे। उनको तुड़वाकर वीजापुरक वादशाहके सरदारतें यह 
किछा दतवाया था। अब केवक तीत मन्दिर बेव हैं। जिंवकी 
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कारीगरी दर्शनीय है । वेलगाँव जिलेमे ही स्तवनिधि नामका क्षेत्र है । 
यहाँ ५-६ जेन मन्दिर हे जिनमे सेकड़ों जिन मूर्तियाँ विराजमान हे । 
मद्रास प्रान्त 

हुम्मच प्मावती--मैसूर स्टेंटमे शिमोगा शहर है। वहंसे 
/ तीथल्ली होकर हुम्मच पद्मावती क्षेत्रकों जाते हे। यहाँ कई मन्दिर 
है जिनमें एक मन्दिर बडा विश्ञाल वेश्कीमत हैँ । यहाँ पर बडी- 
वडी विद्याल गुफाएँ और प्रतिमाएं हे । 

वरांग--दक्षिग कवाड़ा जिलमें यह एक छोटा-सा गाँव हूँ । 
थोड़ी ही दूरपर प्राकारक अन्दर एक वहुत विशाल मन्दिर हे । मन्दिर- 
में पाँच वेदियाँ हे, जिनमें बहुत-सी प्राचीन प्रतिमाएँ हें । एक मन्दिर 
पास ही तालावमें हूं । यद्यपि मन्दिर छोटा हूँ परल्तु बहुत सुन्दर है । 

कारकरू--वरांगसे १५ मीलपर यह एक अच्छा स्थान है । यह 
* *दिगम्बर जेनोंका बहुत प्राचीन तीर्थस्थान हें। यहाँ १८ जेन मन्दिर 
है । एक पवेतपर श्रीवाहुवलि स्वामीकी ३२ फीट ऊँची खडे आसव- 
वाली मूर्ति विराजमान हैँ । इसके सामने एक दूसरा पव॑त है, उसपर 
एक मन्दिर हें। उसमें चारों ओर खड़े आसनकी तीन तीन' विशार 
प्रतिमाएं स्थित है । यह मन्दिर कारीगरीकी दृष्टिसे भी दशनीय हे । 

मूडविद्री---कारकलसे दस' मीरूपर यह एक अच्छा कसबा हे। 
यहाँ १८ मन्दिर हे जिनमें एक मन्दिर बहुत विज्ञाल है। उसका नाम 
त्रिभृवन तिलक चूड़ामणि हैं। यह एक कोटसे घिरा है । तीन मजित्त- 
का हूं। नीचे ८ वेदियाँ हे, इसके ऊपर ४ वेदियाँ हैं और उसके भी 
... ऊपर तीन वेदियाँ हे । एक मन्दिर सिद्धान्तवसति कहलाता है । यह 
/दुमंजिला हैं। इस मन्दिरमे दिगम्बर ज॑नोंके प्रख्यात ग्रन्थ श्रीपवल 
जयघवल और महाबघ कनड़ी छिपिमें ताड़पत्रोपर लिखें हुए सुरक्षित 
है। इसमें ३७ मूर्तियाँ पन्ना, पुखराज, गोमेद, मूँगा, नीलम आदि 
रत्नोंकी हैँ। यहाँ श्रीमट्रारक चारुकीत पडिताचार्य महाराजकी 
गद्दी हे । प्राचीन जन ग्रन्थोका अच्छा संग्रह हे । 
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वेणर--नदीके किनारे यह एक छोटा-सा गाँव हैं। गाँवके 
प्श्चिममें एक कोट है। उसके अन्दर श्रीग्रोमट स्वामीकी ३१ फूट ऊँची 
अतिमा विराजमान हू । गाँवमें अनेक जेन मन्दिर हे । 

वेलूर-हल॑विड--वेलूर और हलेवीड, मंसूर राज्यक हासन नहर 
के उत्तरम एक दुसरेसे दस वारह मीलके अन्तरपर स्थित हे । यहाँका,, 
मृतिनिर्माण दुनियामें अपूर्व माना जाता है । एक समय यह दोनों 
स्थान राजघानीके रूपमें मशहर थे आज कलाघानीके रुपमें स्यात है। 
दोनों स्थानोंके आस-पास जत मन्दिर हे। सभी मन्दिर दिगम्बर 
सम्प्रदायके है और उच्चकोटिकी कारीगरीको व्यक्त करते है । 

श्रवण बेलगोला--हासन जिलेके अन्तर्गत जिन तीन स्थानोने 
पसूर राज्यको विश्वविस्यात वना दिया हूँ वे हे वेढूर, हलेवीड और 
श्रवण वेछयोढा । हासतसे पश्चिममें श्रवण वेलगोला है जो हासनते 
रोटरके द्वारा ४ घंटेका मार्ग हैं। श्रवण वेलगोछामे चद्वगिरि जोर» 
विस्व्यगिरि नामकी दो पहाड़ियाँ पास पास हे । इन दोनों पहाडियोके 
ब्रीचर्में एक चोकोर तालाब है। इसका नाम वेछुग्रोल अथवा सफेद 
वलाव था। यहाँ श्रमणोंक आकर रहनेके कारण इस गाँवका नाम 
प्रमण वेलगोल पडा । यह दिगम्वर जेनोंका एक महान्‌ तीर्थ स्थान है। 
पैयेसम्राट चन्द्रगुप्त अपने गुरु भद्रवाहुके साथ अपने जीवनके अन्तिम 
दिन वितानेक लिये यहाँ आया था। गुरुने वृद्धावस्थाके कारण चढ्- 
गिरिपर सललेखना धारण करके शरीर त्याय दिया। चद्धगुप्तते 
गुरुकी पादुकाकी वारह वर्ष तक पूजा की और अन्तमें समाधि धारण 
करके इह जीवन छीला समाप्त की | ५ 

विल्ध्यगिरि नामकी पहाडीपर गोमटेंड्वरकी विज्ञालकाय भूर्ति 
विराजमान है। वि्ध्यगिरिकी ऊँचाई चार सौ सत्तर फीट है ओर 
ऊपर जानेके लिये सीहियाँ वनी हुई है । काका कालेलकरके इत्दोंमे 
मूर्तिका सारा शरीर भरावदार, यौवनपूर्ण, नाजुक और कान्तिमान है । 
एक ही पत्थरसे निर्मित इतनी सुन्दर मू्ति संसारमें और कहीं नही । 
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इतनी बडी मूर्ति इतनी अधिक स्तिग्ध हें कि भक्तिके साथ कुछ प्रेमकी 
भी यह अधिकारिणी बनती हूँ । धुप, हवा और पानीक प्रभावसे 
पीछेकी ओर ऊपरकी पपडी खिर पडनेपर भी इस मतिका छावप्य 
खण्डित नही हुआ है । इसकी स्थापना आजसे एक हजार वर्ष पहले 
गंगवशके सेनापति और मत्री चामण्डरायते कराई थी । इस पवेतपर 

'छोठे बडे सब १० मन्दिर 

चन्द्रगिरिपर चढनेके लिये भी सोडियाँ बनी हे। पव॑तके ऊपर 
मध्यमें एक कोट बना है उसके अन्दर वडे-बडे प्राचीन १४ मन्दिर हे । 
मन्दिरोमे बड़ी-बडी विशाल प्राचीन प्रतिमाएँ हे। एक गुफाममें श्री- 
भद्गबाहु स्वामीके चरण चिह्न बने हुए जो लगभग एक फूट लम्बे है । 

ऐतिहासिक दृष्टिसे यह पहाडी बहुत्त महत्त्वपूर्ण हे क्योंकि इसपर 
बहुतसे प्राचीन शिछालेख अकित हे, जो मुद्रित हो चूके है । 

! सीचे ग्राममे भी सात मन्दिर और १३ चेत्यालय हे । एक मन्दिरमें 
चित्रकलासे शोभित कसौटी पाषाणक स्तभ हे । यहाँ भी श्रीभट्टारक 
चारुकीति जी महाराजकी गद्दी हैं । उनके मन्दिरमें भी कुछ रत्नोंकी 
प्रतिमाएं हे। बड़ा अच्छा शास्त्र भंडार ह। एक दिगम्बर जन 
पाठशाला हैं । 

इस प्रान्तमे अन्य भी अनेक स्थान हे जहाँ जन मन्दिर और मूर्तियाँ 
दर्शनीय है । 
उड़ीसा प्रान्त 
खण्डगिरि--उडीसा प्रान्तकी राजधानी कटक है । कटकके आस- 
पास हजारो जैन प्रतिमाएँ हे। किन्तु उडीसाम जनियोंकी सख्या कम 

।होनेसे उनकी रक्षोका कोई प्रबन्ध नही है । कटकसे ही सुप्रसिद्ध खण्ड- 
गिरि उदयगिरिको जाते हे। भुवनेश्वरसे पाँच मीकू पश्चिम पुरी 
जिलेमें खण्डग्रि उदयगिरि नामकी दो पहाडियाँ हे । दोनोपर पत्थर 
काटकर अनेक गुफाएँ ओर मन्दिर बनाये गये है, जो इंसासे लगभग 
धर ७ वर्व पहलेसे लेकर ५०० वर्ष बाद तकके वन हुए है । उदयगिरिकी 


इ्द्ेड जेनपेर्म 
हाथी गुफामे किंग चक्रवर्ती जेन सम्राट खारवेलका प्रसिद्ध शिदालेत 
अंकित है । 
४ जेतघस शोर इतर धर्म 

जैनधर्मकी आवश्यक बातोंका परिचय करा चुकनेक वाद उतस 
इतर धर्मोके साथ क्या कुछ सम्बन्ध है' आदि बातोंपर भी एक सखी, 
निगाह डालनेका प्रयत्त करना अनुचित न होगा; क्योंकि उससे उत्त 
वातोंपर अधिक प्रकाश पढ़नेके साथ ही साथ जनघर्मकी स्थितिको 
समझनेंगे तथा अनेक भ्रामक घारणाओंक दूर होनेमे अधिक सहायता 
मिल सकेगी । 

भारतके धर्मों हिन्दू घ्मं और वौद्धधर्म ये दो ही धर्म ऐसे है, 
जिसके साथ जैनघमका गहरा जोड़-तोड़ रहा है । भारतीय होनेके 
नाते तीनों ही साथ साथ रहे है, प्रत्येकने शेष दोनोंके उतार या चढावके 
दिन देखे हे, और परस्परमें प्रहार किये और झेले है, फिर भी एकरी 
दूसरेके ऊपर छाप पड़े बिना नही रही है । 
+> १ जेनधर्म और हिन्दू धर्म 

यहाँ हिल्दूधमेंसें मतलब वैदिक घर्मसे हैं, जिसे सवातनघर्म भी 
कहा जाता है, क्योकि अब यह शब्द इसी अर्थमें रूढ़ कर दिया गया हैं। 
कहनेके लिये 'हिन्दू' झब्दकी ऐसी व्याल्याएँ भी की जाती है जितः 
जैनघम भी हिन्दूघम कहा जा सकता हे, किन्तु एक तो रूढके सामत 
योगिक शब्दार्थंको कोन मानता और जानता है ? दूसरे, उन व्यात्य 
ओंके पीछे प्रायः यह भाव पाया जाता है कि जेसघ॒म हिल्दंघमंके तामई 
कहें जानेबाले वेदिकघमंकी विद्वो ही पा कन्या है । हु 
विद्वानोने जैनधर्मका गहरा आछोडन किया है वे उसे भारतका एक 
स्वतंत्र धर्म मानते है । दोनो घर्मोके तत्त्वोंपर दृष्टि डालनेसे भी यही 
निष्कर्ष निकलता है । तथा इस वातका निर्णय दोनों घर्मोके शाखरोरी 
बान्तरिक साक्षीके जाघारपर ही किया जा सकता है; क्योकि अन्य कीर 
बाह्य प्रमाण ऐसा नहीं मिरुता जो इस समस्यापर प्रकाश डाल सर 


विविध 


सबसे प्रथम हम वैदिक साहित्यके ऋमिक विकासका परिचय के 
भारतीय दाशंनिकोंके साहित्यके आधारपर कराते हूँ जो उपनिषदोंको 
ही सब दर्शनोंका मूल आधार बतलाते हे । 

इतिहासज्ञोंने भारतीय दशंवका काल विभाग इस प्रकार किया 
हं--- (१) वेंदिक काल---१५०० ई० पू० से ६०० ई० पू० तक 
(२) पौराणिक गाया काल--६०० ई० पू० से २०० ई० तक और 
(३) सूत्रकाल-२०० ई० से आगे। 

हिन्दू धर्मकी सबसे प्राचीन पोथी वेद हे। वेद चार हे ऋक, 


यजु, साम और अथर्व हे कल का कहना हैं कि इन चारों वेदोंका 
संकलन वेदव्यासने आवश्यकताभोंको दृष्टिमें रखकर किया 


था। यज्ञानृष्ठानके छिये चार ऋत्विजोंकी आवश्यकता होती है-- 
होता, उन्दाता, अध्वर्यु तथा ब्रह्मा । होता मंत्रोंका उच्चारण करके 
देवताओंका आह्वान करता हैं । इस मत्र समुदायका सकलन ऋक्‌- 
वेदमें है । उदगाता ऋचाबोंको मधुर स्वरसे गाता है इसके छिये साम- 
बेंदका संकलन किया गया हैँ। यज्ञक विविध अनुष्ठानोंका सम्पादन 
करना अध्वर्युका कतृव्य है। इसके लिये यजुर्वेद हैँ। ब्रह्मा सम्पूर्ण 
थोगका निरीक्षक होता है, जिससे अनुष्ठानमें कोई त्रुटि न रहे, उसमें 
विध्न न आवे । इसके लिये अथ्ववेद हैँ । इस प्रकार यज्ञानुष्ठानको 
अच्छी तरहसे करनेके लिये भिन्न भिन्न वेदोंका सकलन भिन्न भिन्न 
ऋत्विजोंके लिये किया गया हे । 

वेदर्क तीन विभाग हे--मत्र, ब्राह्मण ओर उपनिषद्‌ । मंत्रोंके 
समृदायकों संहिता कहते हे। ब्राह्मण ग्रन्थोंमें यज्ञ यागादिक अनु- 
प्ठानका विस्तृत वर्णन हे, इन्हें वेदमंत्रोंका व्याख्या ग्रन्थ कहा जाता है । 
ब्राह्मण ग्रन्थोका अन्तिम भाग आरण्यक और उपनिषद्‌ हे, इनमें दाण- 


निक तत्त्वोंका विवेचन है । 34 मे आज ही वंदान्त कहते है । 
5 पिषय विप्नागकी दृष्टिसे वदके दो विभाग है--कर्मकाण्ड और 
ज्ञानकाण्ड । सहिता, ब्राह्मण और आरण्यकोंका अन्तर्भाव क्मेकाण्डमें 
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होता है और उपनियद्का ज्ञानकाण्डमे, क्योंकि पहलेगें मुख्यतया 
क्रिपाकाण्डकी चर्चा है और दूसरेमें मुख्यतया ज्ञानकी | 

वेदोका प्रधान विपय देवतास्तुति है, और वे देवता है अण्ि 
इन्द्र, सर्य वगरह ।- आये चलकर देवताओकी संख्यामें वृद्धिहार 
भी होता रहा है । विचारंकोंफ़ अनुसार वेदिक आरके यह विख्वाह 
था कि इन्ही देवताओंरे अनृग्रह्से जगतृका सव काम चलता हूँ। 
इसीसे वे उनकी स्तुति किया करते थे । जब ये आये छोग भारतवर्षम 
आये तो अपने साथ उन देंत्री स्तुतियोंको भी छाये। और जब वें 
इस नय देशमें अन्य देवत्ताओंक पूजको्क परिचयमें आये तो उन्हें अपने 
गीतोको संग्रह करनेका उत्साह हुआ । वह संग्रह ही ऋगखेद' हूं। 

कहा जाता है कि जब वैदिक आये भारतवर्पमें आये तो उनकी 
मुठभेंड असभ्य और जंगली जातियोसे हई । जब ऋग्वेद _गोरवण 


आंग्रे और श्यामव॒र्ण दस्युओंके विरोबका वर्णव मिलता है तो अथवेवेदर्म 
आदान-प्रदानके हारा दोनोके मिलकर रहनेका उल्लेख मिलता हूं। 
इस समझोतेका यह फल होता हे कि अथववेद जादू टोनेका ग्रन्थ दा 
जाता है| जब हम ऋग्वेद और अयववेदसे यजुवंद, सामवेद और 
ब्राह्मणोंकी ओर आते हे तो हम एक विलक्षण परिवर्तन पाते है । यह 
यागादिकका जोर हैं, ब्राह्मण ग्रन्थ वेदोक आवश्यक भाग वन गर्य है 
क्योकि उनमें यागादिककी विविका वर्णन है, पुरोहितोंका राज्य है 
और ऋग्वेदसे ऋचाएँ छेकर उनका उपयोग यज्ञानृष्ठाने किया 
जाता है । 

जव हम ब्राह्मण साहित्यकी ओर जाते है तो हम उस समयर्म था 
पहुंचते है जब वेदोंको इंब्वरीय ज्ञान होनेंकी मान्यताकों सत्यहपर्म 
स्वीकार किया जा चुका था । इसका कारण यह था कि वेदका उत्तरा- 
घिकार स्मृतिके आधारपर एकसे दूसरेको मिलता आता था वीर 


१ इंडियन फिलोसोफी (सर एस० राघाकृष्णवू) पृ० ६४, १ भा०। 
२ इंडियन फिछोच्ोफी (सर एस० राघाकृष्णनु) पृ० १२६। 


र२ विविध ३३२७ 


आदर भाव बनाये रखनेके लिये कुछ पवित्रताका उससे सम्बद्ध 
होना जरूरी था । अस्तु, ब्राह्मण साहित्यकी दृष्टिमे वेदिक ऋचार्भोका 
छर्मे केवल यज्ञ था। और मनुष्यका देवताओंक साथ केवल यात्रिक 
सम्बन्ध था और वह था-इस हाथ दे उस हाथ के ।' 

जब हम आरण्यकोंकी ओर आते हे, जिनके बारेंगें कहा जाता है 
कि वे वनवासियोऊ लिये बनाये गये थे तो उनमे हमे यज्ञादि कर्मोर्स 
उत्पन्न होनेवाले फलक प्रति अश्रद्धाका भाव दीख पड़ता है । ऐसा 
प्रतीत होता है कि कोरे करमसे छोगोकी अभिरुचि हटने छगी थी और 
चूँकि यागादिकसे मिलनेवाला स्वर्ग स्थायी नही था अतः उसे जआात्य- 
न्तिक सुखका सम्पादक नही माना जा सकता था । 

जब हम उपनिषदोंकी ओर आते हे तो हमें छगता हैं कि 'उप- 
निषदोकी स्थिति वेदोंके अनुकूल नही है । युक्तिका अनुसरण करनेवाले 
उत्तरकालीन विचारकोकी तरह वे वेंदकी मान्यताके प्रति दुमुख्री ढंग 
स्वीकार करते हे । एक ओर वे बेदकी मोलिकताको स्वीकार करते हे 
और दूसरी ओर वें कहते हे कि वेदिक ज्ञान उस सत्य देवी परिज्ञानसे 
बहुत ही न्यून हैं और हमें मुक्ति नही दिछा सकता । नारद चारद कहता 
हें-- में ऋगेद, सामवेद जौर यजूेंदको जानता हूँ किन्तु इससे में केवल 
मंत्रों और शास्त्रोको जानता हुँ--झ्पनेको नही जानता ।” माण्ड्क्य 
उपनिषदमे लिखा हे-दो प्रकारकी विद्याएँ अवश्य जानती चाहिये--- 
एक ऊँची दूसरी नीची । नीची विद्या वह हे जो वेदोंसे प्राप्त होती है 
किन्तु उच्च विद्या वह है जिससे अविनाशी ब्रह्म प्राप्त होता है ।” 

वेदिक्‌ साहित्यके इस विवेचनसे यह स्पष्ट हें कि वैदिक आर्य 
जब भारतवपमे आये तो उनका सबर्य यहाँके आदिवासियोंसे हुआ । 
यद्यपि 'कठ उपनिषद्‌' (१-१-२०) से उपनिषत्कालमे वेदिक ध्मसे 
विरोध रखनेवाले दाशनिकोंका सद्भाव पाया जाता है, किन्तु इसका 
यह मतलब नहीं है कि उपनिषत्‌कालसे पहले वैदिकवर्मका विरोध 


१ इंडियन फिलासफी (सर एस० राघाकृष्णन्‌) भा० ३, पृ० १४९। 
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करनेवाले नही थे । किसी देशमें वाहरसे आकर बसनेवालों और फि 
धीरे-बीरे उस देशपर अधिकार जमानेंवालोकी प्राय. वह प्रवृत्ति होते 
है कि वे उस देशके आदिवासियोकों जंगठी और अन्नावी ही दिलाने 
प्रयत्न करते है। ऐसा ही प्रास्म्ममें भषेग्रेजोने किया और सम्भव 
ऐसा ही वंदिक थआयों और उनके उत्तराधिकारियोने किया है। वें, 
थब भी इसो मान्यताफ़ों लेकर चलते है कि जैनवर्मका उद्गम वौद्धवर-* 
के साथ साथ या उससे कुछ पहले उपनिपत्कालफ वह बावमें उपर 
पदोकी सिक्षाके आधारपर हुआ। जब कि निश्चित रीतिय्ते प्रा 
सभी उतिहासभोने यह स्वीकार कर लिया है कि जैनोके २३वें दी डूर 
श्रीपाइपनाव जो कि ८०० ई० पू० में उततन्न हुए थे एक ऐतिहापिक 
महापुरुण थे। किन्तु वे भी जैनधर्मके संस्थापक नहीं मे । 

सर राधाकृष्णन्‌ अपने भारतीय' दर्शनमें लिखते हं-- जैन १९ 
स्पराकक अनुतार जैनपर्मक संस्थापक थी ऋषफ्मदेव ये जो कि गतालियी ५ 
पहले हो गये हैं । इस वातका प्रमाण है कि ४० पृ० प्रथम शादी 
प्रथम तो दूर क्षीऋषभदेवकी पूजा होतो थी । इसमें तत्देह नही हैकि 
जेनवधर्म वर्धमान या पास्वनाथसे भी पहले प्रवद्ित था। पु 
ऋषभदेव, अवितनाय और अरिप्टनेमि इन तीन तीय॑डूरोंके नागर 
निर्देश हैं । भागवतपुराण इस वातकी पुष्टि करता है कि ऊपर 
जनधर्मके संस्थापक थे ।/ 

ऐसी स्थितिमें उपनिषदोकी शिक्षाकों जेनवर्मका आधार व 
लाना कंसे उचित कहा जा सकता हैँ ? क्योकि जिसे उपनिपर्देकार्त , 
कहा जाता हैँ उस्त कालमें तो वाराणसी नगरीमें भगवात पास: | 
नाथका जन्म हुआ था। एक दिन कुमार अवस्थामे पाश्वेवाय' गरगार 
किनारे घूमनेके लिये गये थे। वहाँ कुछ तापस पड्चाणि ए 
रहे थे। पाइवनाथने आत्मज्ञानहीन इस कोरे तपका विरोध किया 
और बतलाया कि जो लकड़ियाँ जछ रही है इसमें नाग-दागितीश 
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जोड़ा मौजूद है और उसके प्राण कंठगत है। जब लकडीकों चीरा 
गया तो बात सत्य निकली। इस घटना के बाद ही पादवेनाथने 
प्रश्रृज्या घारण कर ली थी और पूर्ण ज्ञानको प्राप्त करके जेनघ्मे्क 
सिद्धान्तोका उपदेश जनताकों दिया था। भगवान पाइ्वेनायसे 
लगभग अढाई सौ वर्षक परचात्‌ महावीर हुए और उतके बहुत 
हुले भगवात ऋषभदेव हुए। अत जिस समय वेदिक आये भारत 
बसे आये उस समय भी यहाँ ऋषभदेवका घर्म मौजूद था और उनके 
नुयायियोंसे भी वंदिक आयोका संघर्ष अवदय हुआ होगा। द्वाविडवश 
[लत भारतीय है और द्रविड़ संस्कृति भारतीय संस्कृति हें, क्योंकि 
प्रबिड़ भाषाएँ केवल भारतवर्षम ही पाई जाती है । यह द्रविड संस्कृति 
प्वद्य ही जेनध्मसे प्रभावित रही हे। यही कारण हे जो जैनघर्ममे 
एविड नामसे भी एक संघ पाया जाता हूँ । द्वाविड़ वशका एक 
पत्र घर दक्षिण भारत ही हूँ अत. उनके सम्पर्कम वेदिक आये बहुत 
बदमें आये होगे। यही वजह है जो ऋग्वेदक वादमे सकछित किये 
एये यजुरवेदम कुछ जेन तीर्थडूरोंके नाम पाये जाते है । 
जब वदिक धर्म यज्ञप्रधान बन गया गौर पुरोहितोंका राज्य 
हो गया तो उसके बादमें हम जनतामे जो उसके प्रति भर्रचि पाते हें, 
जिसका उल्लेख ऊपर किया हैँ वह आकस्मिक नही है किन्तु शुष्क 
क्रियाकाण्डकी विरोधिती उस श्रमण संस्कृतिक विरोधका परिणाम 
हैं जिसके जन्मदाता ऋषभदेव थे। उसीके फलस्वरूप उपनिषदोकी 
रचना की गईं, जिनमें वेदका प्रामाण्य तो स्वीकार किया गया किन्तु 
उससे प्राप्त होनेवाले ज्ञानकों नीचा ज्ञान बताया गया और आत्म- 
ज्ञानकों ऊँचा ज्ञान बतकाया गया। इस प्रकार उपनियदोंने ऊँचे 
आध्यात्मिक सिद्धान्तका प्रतिपादन तो किया किन्तु वेदिक क्रिया- 
काण्डका विरोध वही किया। सर राधाकृष्णतृके अनुसार-.'जब 
समय, आध्यात्मिक सिद्धान्तक प्रति एक निष्ठा चाहता था तव॑ हम 


१ इडियन्‌ फिलासफी, भा० १ यूृ० २६४-६५। 


३४० जैनधर्म 


उपनिषदोंमे टालनेकी नीतिका व्यवहार होता हुआ पाते हे। वे प्रार्भ 
वो करते हूं आत्माकों समस्त बाह्मप्रवृत्तियोस स्वतत्र करनेसे, किु 
उसका अन्त होता हैँ उसी पुरानी छडीको जोडनेमे | जीवनका नया 
आदश स्थापित करनेके बदले वे पुराने मार्गकों ही फंलाते हुए दिखाई 
देते हें। आध्यात्मिक राज्यका उपदेश देना उसको स्थापित करनंस 
एक बिल्कुल जुदी ही बस्तु हैं। उपनिषदोंने प्राचीन वेदिक क्िया- 
काण्डको ऊँचे अध्यात्मवादस जोडनेका प्रयत्न किया, किन्तु तत्कालीन 
पीढीने इसमे कतई अभिरुचि नहीं दिखाई । फ़छत. उपनिषदोका 
ऊँचा अध्यात्मवाद लोकश्रिय नही हो सका । इससे पूरे समाजकों 
कभी प्रभावित नही किया। एक ओर यह दशा थी, दूसरी ओर याशिक 
धर्म अब भी वलछशाली था। फल यह हुआ कि निम्त ज्ञोनके द्वारा 
उच्च ज्ञान दलदलमें फेसा दिया गया। * 

भारतक एक माने हुए दाशंमिकर्क उक्त विवेचनसे यह स्पष्ट 
हूँ कि उपनिबदोंका तत्वज्ञान वेदिक आयोकी उपज नही थी वल्कि 
वह भारतके आदिवासी द्वविडों आदिसे लिया गया था, इतना ही 
नही, वल्कि परिस्थितिवश लेना पड़ा था। यही कारण है कि 
उसे अपना कर भी वैदिक आये उसका उपदेश तो देते रहे किन्तु 
वैदिक क्रियाकाण्डक स्थानमे उसकी स्थापना नहीं कर सके, क्योकि 
वैदिक क्रियाकाण्ड उनकी अपनी चीज थी, उसका मोह वे केसे छोड 
सकते थे ? फलत. सर राघाकृष्णव्‌के श्ब्दोमे झूठेके द्वारा सच्चा 
कुचल डाछा गया और उपनिपद्कालक पीछे ब्राह्मण धर्मका यह 
विद्रोह अपने सब परस्पर विरोधी सिद्धान्तोके साथ जल्दी ही शिखर 
पर जा पहुँचा । 

इस कालका वर्णेन करते हुए सर राधाकृष्णन्‌ लिखते हे---“वह 
समय आध्यात्मिक शृष्कताका था, जिसमें सत्यको परम्पराओसे बोध 
दिया गया था। भनुष्यका दिमाग नियमित क्रियाकाण्डकी परि- 
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घिमे ही घूमा करता था। समस्त वातावरण विधि विधानोंसे रेंघा 
हआ था। कुछ मत्रोंका उच्चारण किये विना या कुछ विधि 
विद्यावोका अनुप्ठान किये बिना कोई न जाग सकता था, न 
उठ सकता था, न स्तान कर सकता था, न बाल बनवा सकता था, 
त मूंह धो सकता था और न कुछ खा सकता था । यह वह समय 
था जव एक क्षुद्र गौर निष्फल घर्मने कोरे मूढ विश्वासो और सारहीन 
वस्तुओरे द्वारा अपना कोप भर लिया था। किन्तु एक शुष्क और 
हृदयहीन दर्शन, जिसके पीछे अहकार और अत्युक्तियोसे पूर्ण एक 
शुप्क और स्वमताभिमानी धर्म हो, विचारशीछ पुरुषोको कभी भी 
सन्तुप्द नहीं कर सकता और न जनताको ही अधिक समय तक 
सन्तुष्ट रख सकता हे। इसके वाद एक ऐसा समय आया जब इस 
विद्वोहको और भी अच्छे ढंगसे सफल वनानेका प्रयत्त किया गया। 
उपनिपदोका ब्रह्मवाद और वेदोकां वहुदेवतावाद, उपनिपदोंका 
आध्यात्मिक जीवन और वंदोका याज्ञिक क्रियाकाण्ड, उपनिषदोका 
मोक्ष और संसार तथा वेदोंका स्वर्ग और नरक, यह तकविरुद्ध सयोग 
अधिक दिनोतक नहीं चछ सकता था। अत. पुनरनिर्माणकी सख्त 
जरूरत थी। समय एक ऐसे धर्मकी प्रतीक्षा कर रहा था जो गम्भीर 
और अधिक आव्यात्मिक हो तथा मनृष्योके साधारण जीवनमें 
उतर सके या लाया जा सके। धर्मक सिद्धान्तोका उचित सम्सिश्रण 
करनेके पहले यह आवश्यक था कि सिद्धान्तोके उस बनावटी सम्बन्धको 
तोड डाला जाये जिसमें छाकर उन्हे एक दूसरेके सर्वेथा विरुद्ध स्थापित 
किया गया था। वौद्धो, जेनो और चार्वाकोने प्रचलित घर्मकी बना- 
वटी द्माको भाँपा। इनमेंसे प्रथम दोने आत्माकी नेतिक आवश्यकता- 
ओंपर जोर देते हुए नव निर्माणका प्रयत्त किया। किन्तु उनका 
थह प्रयत्न क्रान्तिकारी ढगपर था। एक ओर तो उन्होने उपनिपदोके 
ब्रह्मगाद (६४४८४ प्रमाएटा5श॥8570) को पूर्ण करनेका प्रयत्न किया 
हूसरी ओर उन्होंने सोचा कि हमें ब्राह्मणोक प्रभुत्वसे यानी याज्िक 


॥ 
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कियाकाण्ड और प्रचलित धरे पूरी तरह पृथक्‌ हो जाना चाहिे। 
भगवदगीता और बादके उपनिषदोंने अतीतका हिंसाव बैठानेगा- 
और पहलेसे भी अधिक कटरतासे तक विरुद्ध सिद्धान्तोके सम्मिधिण 
करनेका प्रयल किया। इस प्रकार उपनिषद्कालक पहचात्‌ 
प्रचछ्ित धर्मके इन उम्रपन्यी और स्थिति प्रलक विरोधियोंके केद्र 
भारतक विभिन्न भागोंमे स्थापित हुए-भूवंमे वौद्ध और जैतपर्मने पैर 
जमाया और वेदिक धर्मके प्राचीनगढ़ पद्चिममें भगवदगीतानें ।” 


उक्त चित्रणमे जहाँ जेनघर्म ओर वौद्धघर्मके उत्थानकी बात 

: आती हे वहाँ हम सर राधाकृष्णन्‌को भी उसी पुरानी बातको दृहराते 
: हुए पाते है कि जंनधर्मने उपनिषदकी 'शिक्षाओंकों माना। किन्तु 
बेदिकधर्म और उपनिषदके सिद्धान्तोके मिश्रणकों तकक॑विरुद्ध वतराकर 
भी ओर यह मानकर भी कि पार्वेनाय जैनपर्मके तीर्थ दूर थे जितका 

। निर्वाण ७७६ ई० पू० में हुआ था तथा जैनघर्म उससे पहले भी मोजूद 
था, वे उपतिषदक उन सिद्धान्तोंको जो जैनधर्मसे में खाते है, 
वेदिकपर्मसे मेड नहीं खाते जेनधर्मक सिद्धान्त मानमेके 

' लिये शायद तंयार नही है। किन्तु उन्होंने ही वेदिककालका जो 
' खाका खींचा हैं उससे तो यही प्रमाणित होता है कि जव 
5 वेदिक क्रियाकाण्डका विरोध हुआ और जनताकी रुचि उससे हटने 
5 छगी तो बेदिकोंने अपनी स्थिति बनाये रखनेके छिये अपने विरोधी 
5 धर्मोकी-जितमे जैनघर्म प्रमुक्त था-आध्यात्मिक शिक्षाओंके आधार 
, पर उपनिषदोक़ी रचना को । किन्तु उपनिषद भी बातें तो अध्यात्मकी 
५ करते थे ओर समर्थत वेदिक क्रियाकाण्डका ही किये जाते थे, जिसके 
रू विरोधी वरावर मौजुद थे। फढत. विरोध बढ़ने छगा। इसी समयके 


_.....। भगवान पास्वेनाथ हुए) उनके उपदेशोंने भी अपना असर 


दिखलाया ! भगदान पाम्वंनाथके रूपभंग २०० बर्षके वाद ही 
विहारमे महावीर और वुद्धका जत्म हुआ। वैविकवर्ममें विचारधास्त्र 
उच्च विदृवानोंकी ही वस्तु बनी हुई थी, परन्तु इस युग इसका 
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प्रचार साधारण जनतामे किया जाने लगा। भगवान पाइवनाथते 
७० वर्षतक स्थान स्थानपर विहार करके जनसाधारणमें घर्मोपदेश 
दिया। इसीका अनुसरण महावीर तथा बुद्धने अवान्तरकाछमें किया। 
अपने आध्यात्मिक विचारोंको व्यावहारिक रूप देनेकी तथा अपने 
विचारोंक अनुरूप जीवन यापनर करनेकी प्रवृत्तिकी ओर भी इसी युग 
) विशेष लक्ष्य दिया गया क्योंकि उक्त महापुरुषोने ऐसा ही किया था। 
वेदिक युगमें इन्द्र वरुण आदिको ही देवताके रूपमे पूजा जाता था, ! 
किन्तु उक्त घ॒र्मोमे मनुष्यकों उन्नत बनाकर उसमे देवत्वकी प्रतिष्ठा 
करके उसकी पूजा की जाती थी। विरोधियोंक इन सिद्धान्तोंने वंदिक ; 
घरंकी स्थितिको एकदम डाँवाडोल कर दिया था। उसको कायम | 
रखनेक लिये फिर कुछ नई बातोकों अपनानेकी बसी ही आवश्यकता 
प्रतीत हुईं जेसी आवश्यकता उपनिषदोंकी रचना होनेसे पूर्व प्रतीत हुई 
थी। इसी कालमे रामायण और महाभारतका उदय्य' हुआ, और राम 


१ सर राधाहृष्णन्‌ लिखते हे-“जब जनताकी आध्यात्मिक चेतना उपनि- 
प्रदोंके कमजोर विचारसे, या वेदोंके दिखावटी देवताओंसे तथा जेनो ओर बौद्धोंके 
नेतिक सिद्धान्तोंके संदिग्ध आदशवादसे सन्तुष्ट नहीं हो सकी तो पुननिर्माणने एक 
धर्मको जन्म दिया, जो उतना नियम-बद्ध नही था तथा उपनिषदोंके धर्मसे अधिक : 
सनन्‍्तोष प्रद था। उसने एक सदिग्ध और शुष्क ईव्वरके बदलेमें एक जीवित , 
मानवीय परमात्मा दिया। भगवद्गीता, जिसमें कृष्ण निष्णुके अवतार तथा 
उपनिषदके परब्रह्म माने गये है, पचरात्र सम्प्रदाय जोर स्वेताशवतर तथा बादके 
अत्य उपनिषदोका शैवधर्म इसी धामिक क्रान्तिके फल हें [/-इण फिं० पृ० | 
२१७५-७६ । दीवानवहादुर कृष्ण स्वामी आयगरने भी इसी तरहके विचार 
प्रकट किये है। वे छिखते १--उस समय एक ऐसे धर्मकी आवश्यकता थी जो” 
ब्राह्मणवर्मके इस पुनरनिर्माणकालमें वौद्धधर्मके विरुद्ध जनताकों प्रमावित फर 
सकता। उसके लिये एक मानव देवता और उसकी पूजाविधिकी आवद्यकंता 
थो। --एन्शियट इण्डिया, पूृ० ५८८ | 

प्रसिद्ध इतिहासज्ञ स्व० ओझाजीने भी लिखा है--वौद्ध और जैनपर्मके 
प्रचारसे वैदिकवर्मको बहुत हानि पहुंची। इतना ही नही, किन्तु उसमें परिवर्तंत 
करना पडा। और वह नये सावेमें ढलकर पोराणिक धर्म बन गया । उसमें बौद्ध 


| 


कक्के 


ज_- 


ईड४ जैनपेर्म 
तथा हृष्णको इंब्वरका अवतार मानकर मनुष्यमें देवत्वको प्रतिष्ठासे 
आकर्षित होनेवाली जनताकों उबर आहृष्ट होनेसे रोका । जेब 
' और वौद्धधर्ममें स्त्री और बूद्कों भी घर्माचरणका अधिकार था 
जब कि बेदोका पठन-माठन तक दोनोके लिये वर्जित था। इसकी 
पूर्ति भी महाभारतने की। जनताकों रुचि अहिसाकोी ओर खत 
नही वल्कि वेदविरोधी उक्त धर्मोके कारण बढ़ रही थी और उन्हीके 
कारण पशुयाग उसके लिये आछोचना और घृणाका विषय बन 
रहा था। महाभारतमें एक कथाके द्वारा पशुयज्ञकों बुरा बतलाकर 
' हवियनको ही श्रेष्ठ वतलाया गया है। नारायणखंडमें वतलाया कि बसुने 
' हवियज्ञ किया। उससे प्रसन्न होकर विष्णुनें यज्ञ द्रव्यको प्रत्यक्ष होकर 
स्वीकार किया। यह सब देखकर ही निष्पक्ष विद्वानोंका यह मत है 
कि महाभारत श्रमण संस्कृतिसे प्रभावित हे। ४ 
!. आदान प्रदानकी प्रथा धर्मोमे सदासे चली आई हूँ। एकवार 
(हिंद तत्त्वज्ञाननों इतिहास” के लेखक श्रीनमंदाशंकर देंवशंकर 
मेहताने 'जेनो और हिन्दुओऊके बीच संस्कारोका पारस्परिक आदान 
प्रदान विषयपर ग्रुजरातीमें बोलते हुए कहा था--भारतवर्षक 
* मुख्य तीन घर्मो १ ब्राह्मणघर्म जिसे हिन्दु घर्मं कहते हे, २ वोद्धधर्म 
*ओर ३ जेनघर्ममेंसे वौद्धवर्म अपनी जन्मभूमिसे निप्कासित हो गया 
3 ओर शेष दो धर्म किस कारणसे टिके रहे इसपर बहुतसे विद्वानोने 
5 विचार किया है। मेने भी अपनी वुद्धिके अनुसार विचार किया 
'हैं। सव विचारोंक फलस्वरूप में यह समझा हूँ कि दूसरे धर्मके 
कि ओर विचारोंको अपनेमें शामिल करनकी अद्भुत गक्ति 
#व्राह्मणोंमें हैं। इस गक्तिक प्रभावसे वे दूसरोंकी वस्तुको अपना 
विकर लेते हें। जैसे कोई जबर बेल छोटेसे झाड़पर छूगी हो तो उस 
ओर जैनोंसे मिलती घर्मंसम्बन्धी बहुतसी नई बातोने प्रवेश किया। इतना ही 


नही, किन्तु बुद्धदेवकी गणना विष्णुके अवतारोमें हुई और माँसमक्षणका थोड़ा 
पहुंद्न निषेध करना पडा ४” राजपूतानेका इतिहास, प्र० खं० १०-११। 
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झाडके रसको चूसकर सर्वत्र फंल जाती है और आधार वृक्षका दशन 
भी न हो सके इस तरह उसे हृदयंगम कर लेती हूँ, उसी तरह ब्राह्मणोके 
आचार-विचारकी जटिलताम जो कोई दूसरे धर्मका आचार विचार 
घुस जाता है वह ब्राह्मणोका अपना बन जाता है ओर पीछे वह किसका 
था इसका निर्णय करना अशकक्‍्त हो जाता हू । ब्राह्मणोंके इस आत्मसात 
करनेके वलक सामने बौद्धघर्म टिक नहीं सका। बौद्धघर्मंने अपना 
स्वत्व और व्यक्तित्त्व जमानेक बदले ब्राह्मण धर्मक खडनमें अधिक, 
यत्व किया। इससे दोनो घर्मोके अनुयायिव्रोंमे ढ्वेष और निन्‍्दाका, 
भाव बढ गया। दूसरे, ब्राह्मणोंनें उस घममके ग्रहण करने योग्य 
बातोकों अपना लिया गौर सामान्य अशिक्षित प्रजाको यह समझाया 
कि वौद्धधर्मका जो मुख्य सार कहा जाता है वह तो अपने वदिकोका 
अपना है। बौद्धोने तो अपनेसे ही ले लिया ह। बाह्मणोंके इस , 
व्याप्तिजाल' को जानना हो तो नीचेके मुद्दोपर विचार करें- | 

१ भगवान बुद्धको विष्णुका अवतार मान लिया, उनका दयाघनमें 
वष्णवोमें समा गया। 

२ ब्राह्मणोंके यज्ञ ओर श्राहममें गौवध किया जाता था। उसे! 
कलिवाह्य करार दे दिया। 

३ ब॒द्धके शरीरक अंज्रोको छेकर जो रथयात्रादि उत्सव होते 
थे व वेष्णवोकी रथयात्रारूप हो गये। 

४ बौद्धोंके जातिखंडव सम्बन्धी आचार-विचार ब्रह्मवादमें 
समा गये। हे 

४ बौद्धधरमंका पंचबुद्ध शवधमके पंचमुख शिवमें समा गया। 

६ अश्वघोषका वज्सूची प्रकरण, जो जातिभेदका विध्वंसक हे, 
वह जान या अनजानमे ब्राह्मणोके उपनिषदोमे उपनिषद रुूपसे जा बेठा। 

७ ब्राह्मणोंके परित्राजज और वौद्धभिक्षु ब्राह्मण-शरमण 
(श्रमण) झूपसे एकमेक हो गये। 

इस प्रकार बौद्धवर्म जनेकरूपसे वर्तमान हिन्दूघमंक अनेक गली 


रु 
| 
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ईँचोंमे फेल गया। तथा शंकर वेदान्तक मायावादमें बौद्ध विज्ञान- 
व्दियोंका मायावाद गृप्तरीतिसे इस प्रकार समाया कि मानो मायावाद 
परीधे मूछ उपनिषदोमेंसे हो निकला हैँ, ऐसा हिन्दू वेदान्तियोंका 
इंढ मन्तव्य हो गया जो आचार-विचार हजम नही किये जा सकते 
१ जेसे क्षणिकवाद, अपोहवाद बर्गरह, उन्हें बौद्धोका पासण्डधर्म 
बतलाया गया ओर पोराणिकहूपमें हिन्दू घर्मकी नई दुकान खुली। 
परिणाम यह हुआ कि वोद्धवर्म आर्यावतंस निष्कासित हो गया। जो 
अभ्यासी हे वे इस वस्तुस्थितिकों सररतासे समझ सकेंगे ।” 
इस प्रकार वौद्धवर्मक लुप्त होनेके सम्वन्धर्में अपने विचार प्रकट 
करनेके बाद महताजीने ब्राह्मणधर्मी हिन्दुओोंने कौनसे ग्राह्म बंध 
अथवा गुण जेनोसे प्राप्त किये हे यह बतलाते हुए कहा---,यज्ञ हिसाके 
प्रति अरुचि दिखानेवाले प्रथम तो सांल्याचाय कपिल थे। उन्होंने 
यज्ञकमंकों सदोषकम वत्तताया और अमुक यज्ञसे स्वर्ग मिलता 
हो तो भी वह स्वगंसूख समय पाकर हिंसाका फल प्रकट किये बिना 
नहीं रहता, ऐसा कहा।” उसके वाद भागवत सम्प्रदायमें वासुदेव 
श्रीकृष्णने अहिंसाका कथन किया। किन्तु भगवान कृष्णक यादव 
'कुलमें मदिरापानका चलन होनेसे मदकी सहभावी हिसा सर्वामें 
दुर नहों हो सकी। कुरु-पांचांल युद्धकं समयमे पारस्परिक वेरके 
कारण रोद्रध्यात और आतंध्यानक सिवा धर्मध्यान और शुक्लूध्यावका 
,अवकाश न था। आखिरमें हिंसा पूरे वेगसे वढ़ी और भागवतघर्म 
'अहिसाका पक्षपाती होते हुए भी हिसाको रोक नहीं सका। इस 
'समयमें अहिसाका पालन करनेवाले यतिजन भी थे। परल्तु वे वनोंमें 
रहत थ। अहिसाक ऊपर जोर देनेवाले यतियोंका एक वर्ग मुडक 
- शाखाका था, किन्तु वह भी यह माननेके लिये तयार न था कि वेदकी 
/हिसा वेद प्रतिपादित होनेपर भी गोण रूप हे अयवा हलके घ॒र्मरूप है । 
हिंसा अथवा प्राणातिपात स्वत. दोषरूप है, जिस जीवकों 
_भोक्षके सास ऊूगना हो उसे इस दोषका पूरी तरहसे त्याग करनेके 
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लिये बलवान प्रयत्व करना चाहिये, प्राणिवधके द्वारा देवताओंको 
सन्तुष्ट करनेकी भावता 'अपधर्म है, विधर्म है अथवा अधर्म है' ऐसा 
स्पष्ट कथन करनेवाले जन तीथं दूर थे। 

'किन्तु उतर चौबीस तीथडूरोंमेंस पारवंवाथ (तेईसवे) और 
महावीर (चौदीसवे) वास्तवमे ऐतिहासिक महापुरुष हे। व वास- 
देव कृष्णक पीछे हुए हे। इन दोनों महापुरुषोंमेसे पाश्वंनाथ भगवान 
बुद्धके पहले हुए हे, भौर महावीर बुद्ध समकालीन थे। इत दोनों 
महापुरुषोने स्पष्ट रूपसे कहा कि हिसा और शुद्धघर्म इन दोनोंका 
मेल सभव नही हुं, तथा धर्मके वहानेसे पशुवध करना पृण्य नही 
किन्तु पाप हैं। इस निशचयको उन्होने अपने शुद्ध चारित्रक द्वारा 
और सघके प्रभावसे प्रजामें फेकाया। और उसका हिन्दुओंपर ऐसा 
गहरा प्रभाव पडा कि यज्ञमे हिंसा करना धर्म है ऐसा कहनेके लिये 
कोई हिन्दू तैयार नही हैं। आज विद्वान्‌ और घमंचिन्तक शास्त्रीगण 
उस हिंसाका प्रतिपादन मात्र कर सकते हे । किन्तु यदि कोई ठेट 
वेदिकधर्मेक अनुसार श्रौतकर्म करनंवाछा सोमयाग करनेको तत्पर 
हो तो हिन्दू उसको तिरस्कारपुवंक निकाल दे ओर स्छाटर हाउस- 
मे पद्ुु वध करनेवाले कसाईकी तरह उसकी दुर्गति करें!। 

महताजीके उक्त विवेचनसे भी यह स्पष्ट हे कि ज्राह्मणवर्ममे 
दूसरोकी बातोकों अपनानेकी अद्भृत शक्ति हूं। और उत्तरकालीन 
उपनिवदोक द्वारा बौद्धोके अनेक मन्तव्योको इस प्रकारसे अपनेमें 
सम्मिलित कर लिया गया मानो वह उपनिषदोकी ही वस्तु हो। (सर 
रावाकृष्णन्‌का भी मत हे कि कुछ उपनिषदोकी रचना बुद्धक बादमें 
भी हुई हैं।) इससे भी हमारे उक्त विश्वासकी ही पुष्टि होती ह्‌। 
अतः उपनिषदोंनें जो जेन आचार विचारका पूर्व रूप पाया जाता हैं, 
उसस यह निर्णय करना कि जेनधर्म 'उपनिपदोंसे निकला हैँ और 


१ जमेन विद्वानू र्लँजनपने अपने जैनघर्म नामक भ्रन्धर्मे लिखा है कि प्रो० 
हर्टलेका कहना है कि ब्रह्मलोक और मुक्तिविषयक जेन भावना उपनिषदोकी २।बन 
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'हसलिये वह “हिन्दू धर्मकी विद्रोही सन्‍्तान है, सर्वथा भान्त 

है। जनधर्म एक स्वतत्र धर्म हैं। उसके आध्य तीथ्थद्धर श्रीऋषभदेव 
'थे जो राम और कृष्णसे भी पहले हो गये हे और जिल्हें हिल्दुओंने 
'विष्णुका अवतार माना है। उन्हींके विचारोकी झलक उपनिपदोमे 
मिलती हैँ। जैसा कि “उपनिपद विचारणा' के निम्न बब्दोसे भी 
' स्पष्ट हं-- 

“उपनिषदोना छेवटना भागमाँ वेदवाह्य विचारवाला साधु- 
ओना आचारविचारो अरण्यवासिओमाँ पेठेछा जणाय छे, अने तेमा 
जैन अने बोद्ध सिद्धान्तोना प्रथम वीजे उग्याँ होय ऐम जणाय छें। 
उदाहरण तंरीके “सर्वाजीव ब्रह्मचक्रमाँ हस एटले जीव भमे छें, 
जीवघन परमात्मा छे, जीव जे जे शरीरमाँ प्रवेशे छे ते ते शरीरमय 
होइ जाय छे, केटछाक परमहसी “निर्गत्थ अने शुक्लूष्यान परायण 
' ता” आ विगेरे उपनिषद्‌ वाक्यों श्रीमहावीर पृ्वेभावी निग्रेल्य 
साधुओोना विचारोना पूर्व रूप छे । जेनोना आद्य तीर्थ डर ऋषभदेव 
आवर्गता, निम्न्थ' साधु हता। अने पाछल थी तेमने हिन्दु्र्मीओए 
'विष्णुना अवतार मान्या छे।” 
 छिम और जेनघर्मक सिद्धान्तोमों बहुत अन्तर है। जेत 
बेंदकी नहीं मानते, स्मृति प्रन्थों तथा ब्राह्मणोंके अन्य प्रमाणभूत 
“ग्रन्‍्थोको भी प्रमाण नहीं मानते । इसके सिवा दोनोमे महत्त्वका 
“भेंद तो यह हैँ कि जेनधर्मके धार्मिक तत्त्व और उनकी सरणि स्पष्ट 
(ओर निरिचित हूँ, किन्तु हिन्दूधर्मम परस्पर विरोधी अनेक सिद्धान्त है 
ओर वे सब अपने सच्चे होनेका दावा करते हे। हिन्दू जगतृका नियामक 
५ और रचयिता इंश्वरको मानते हे, जेनी नही मानते । हिल्दू युग-युगमे 
जगत्‌की सृष्टि और प्ररूयको मानते हे, जैन जगतको अवादि अवन्त 
ते जुदी भ्रकारकी है और ये दोनो समान नहीं हो सकती । दोनोमें जो समानता 


है वह केवल शाब्दिक है। 
* १ पुृ० २०१ 
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मानते है। हिन्दू मानते हे कि सनातन धर्मको इंडवरकी प्रेरणास ब्रह्माने 
प्रकट किया जनी मानते हे कि युग-युयमे तीर्थ डूर होते है और वे अपने 
जीवनक अनृभवर्क आधारपर सत्य घर्मका उपदेश देते हे। हिन्दू 
मानते हैँ कि देवता मोक्ष प्राप्त कर सकत हे, जन मानते हैँ कि मोक्ष 
कवल मानवीय अधिकारकी वस्तु है। यदि देवताओको मोक्ष प्राप्ता 
करनेकी इच्छा हो तो उन्हें मनृष्ययोतिमें जन्म छेना चाहिये कोर, 
कर्मो के नाथके लिये तप करना चाहिये। हिन्दू कमंको अदृष्ट सत्ताके| 
रूपमें मानते हे और जेन मानते है कि कर्म सूक्ष्म पौदूगलिक तत्त्व 
हैं जो जीवकी क्रिपासे आक्ृष्ट होकर उसके साथ बंध जाता है। हिन्द 
मानते हे कि ईइवरकी भविति करनेसे उसकी कृपासे सुख मिलता है, 
जेनी मानते हे कि अपने अच्छे या बुरे कर्मो के अनुसार जीव स्वय ही 
सुखी या दुखी होता है। हिन्दू मानते है कि मुक्त हुआ जीव १६)५० 
अनादि कालतक सुख भोगता हे अथवा बहामें लीन हो जाता है, जनी| 
मानते हे कि मुक्त जीव छोकक अग्रभागमें सदा काल विराण , , 
रहता है। जैनधर्मम घमंद्रव्य, अधर्मद्रव्य, गुणस्थान, मार्गणा ज। ५ 
अनक तत्त्व ऐसे हे जो हिन्दूधमंमे नहीं हे। तथा जेन न्यायमे भें, 
स्थाद्गाद, नय, निक्षेप आदि वहुतसे ऐसे तत्त्व हे जो जैनेतर न्याय » 
नही है । यह सव भेद होते हुए भी दोनो धर्मो के अनुयाथिओमें सास्कृ- 
तिक दृष्टिसे आज एकरूपता दिखाई देती हैँ और कुछ जातियाँ ऐसी' 
है जिनमें दोनों धर्मों के अनुयायी पाये जाते हे और उनमे परस्परमेः* 
रोटी-बेटी व्यवहार भी चालू हूँ । 
> २ जेनधर्म और बौद्ध धर्म 

पहले अनेक विद्वानोका यह मत था कि जेतधर्म पोद्धव के 
शाखा हूँ। किन्तु स्व० याकोबीने इस म्रमका परिमार्जन क९ 
हुए स्पष्ट रीतिस यह साबित कर दिया कि ये दोती दो स्वतंत्र + 
हैं, और इन दोनोमे जो कुछ समानता है उसपरसे यह प्रर्मा « 
नही होता कि एक घममेसे दूसरा घर्म निकला हें। 
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दोनोंगे समानता 

जेनधर्म और वौद्धवर्ममे अनेक समानताएँ हे । दोनों वेद्को 
प्रमाण नहीं मानते । दोनों यज्ञहिसाक विरोधी हे. दोनों जगप्नियन्ता 
ईइवरकी सत्ताको नही मानते । दोनों पुरुषमे देवत्वकी स्थापना करके 
उप्की पूजा करते हे ? दोनोके घर्मसंस्थापक 'बहंत्‌ और जिन 
कहलाते है। दोनों अहिसाके सिद्धान्त अनुयायी है । दोनोके संपमे 
सावु ओर साध्वीको महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त है। इन समातताओोंर 
सिवा महत्त्वकी समानता तो यह है कि महावीर और वुद्ध दोनों सम 
कालीन थे | दोनोंका जन्म विहारमे हुआ था। महावीरके पिताक 
नाम सिद्धार्थ था और यही नाम कुमार अवस्थामें बुद्धका था। वुढक 
थत्लीका नाम यशोघरा था सौर र्वेताम्वर सम्प्रदायकी मान्यताव 
अनुसार महावीरकी पत्लीका नाम यज्ञोदा था । किन्तु इन समानताओं 
के होते हुए भी दोनों धर्मोमें जो मौलिक अन्तर है उससे ये दोनों घर 
जुदे ही प्रमाणित होते हे । 
* दोनोंगे भेद 
:  दोतोंक घामिक ग्रन्थ जुदे हे, इतिहास जुदा है, कथाएँ जुदी हे 
'इतना ही नही, किन्तु धार्मिक सिद्धान्त भी बिल्कुछ जुदे हे । जनधः 
/नित्य और अभौतिक जीवतत्त्वका अस्तित्व मानता हे, तथा मानत 
हैं कि जवतक यह जीव पौद्गल्िक कर्मोसे बंधा रहता है तवतक ससारः 
“रहता है, फिर मुक्त होकर ऊपर सिद्धशिलापर जा विराजता है औौ 
"अनन्त काछतक आत्मिक गृणोमे मग्न रहता हुआ शाम्दत सुखक 
“मोगता हैं। किन्तु वौद्ध जीवतत्त्वक्रों नही मानते । उनके मतसे जि 
आत्मा या जीव कहते हे वह कोई नित्य पदार्थ नही है, किन्तु क्षणिक , 
“घर्मोकी एक सन्तान है | उस सन्तानका विनाश ही मोक्ष है। जैसे * 
तेल और वत्तीके जल चुकनपर दीपकका विवाद हो जाता है वंसे ही / 
उत्त सन्तानका श्री नाश हो जाता है । वौद्धधर्मका यह सिद्धान्त जैदघर्म- ' 
के सिद्धान्तसे बिल्कुल विपरीत है । 


महल 
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महावीर केवल साधु न थे बल्कि तपस्वी भी थे। किस्तु बोध 
प्राप्त होनेके बाद बुद्ध तपस्वी नही रहे, कवल साधु ही रहे और उन्होंने 
अपना पूरा पुरुषार्थ जीवनधर्मकीं ओर लगाया | अत महावीरका 
लक्ष्य आत्मघर्म हुआ और बुद्धका लक्ष्य लोकघर्म हुआ । इसीसे बुद्ध 
अधिक प्रसिद्ध हुए । किन्तु इसका यह मतलब नहो है कि महावीर 
लोकसमाजसे सर्वथा दर ही रहते थे। अहँत हो जातेके बाद वें भी।! 
लोकसमाजमे विहार करते थे, बुद्धकी ही तरह उनके अनेक शिष्य थे, 
उन्तका एक संघ भी था और यह संघ बराबर फलता गया, किन्तु 
भारतकी सीमाक बाहर उसका फलाव त हो सका ।* | 

महावीर और बुद्धके जीवनका उक्त विइलषण करते हुए जमन 
विद्वान्‌ प्रो० छइमानन आगे लिखा ह--- महावीर सकुचित प्रकृतिके 
थे और बुद्ध विशाल प्रकृतिक थे। महावीर लोकसमाजमे मिलनेसे 
दूर रहते थे और बुद्ध लोकसमाजकी सेवा करते थे। यह बात इस 
प्रसँगस और भी स्पष्ट हो जाती हे कि यदि बुद्धकों उतका कोई ४ 
जीमनेका निमंत्रण देता था तो वह उसे स्वीकार करके उसके घर चले 
जाते थे, किन्तु महावीर यह मानते थे कि समाज जीवनक साथ साधु 
का इस प्रकारका सम्बन्ध ठीक नही हैँ । यह वात इससे और भी अधिक 
पष्ट हो जाती हूँ कि बुद्ध विहार करते समय जिस तिसक साथ बातें, 
करते जाते थे और अपने विचार और आचारमे फेर-फार करनेके साथ 
साथ लोगोंको उपदेश देने और अपनेमे सम्मिलित करनेकी पद्धतिमे भी 
फेरफार कर लेते थे। किन्तु महावीरमे यह बात नही पाई जाती । 
आध्यात्मिक उपदेश करने या शिक्षा देनेके लिये महावीरन किर्स 
बुलाया हो ऐसा जान नहीं पड़ता । यदि कोई मनुष्य धार्मिक चर्चा 
करनेके लिये उनके पास जाता था तो महावीर अपने कठिन . “।च्पवे 
अनुसार उसका उत्तर मात्र दे देते थे, किन्तु उसकी परवा नही करते थे 

अत. ऊपर बतलाये गये कारणोंसे जनघर्म और वोद्धघर्म दाव 
स्वतंत्र धर्म हैं, एकसे दूसरा नही निकला है । फिर भी दोनों धर्म , 
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वृदीर्ध काछतव एक ही शषेत्र्मे फे फठे है अत, एकका असर दूमरेपर 
॒ठुआ हो, बढ़ संभव नदी है । 
“१५ , डनपर्म और मुसलमान धर्म 

उस्ठामडा उठय यद्यवि अख्बमें ट्ुआ किल्यू शवाद्धियों तह दोनों 
पर्मो झा भारत साले निकट सम्दत्य दशा है। और फेड स्वक्य एठाग 
हुनरेपर असर भी पट है। मुगठगानोका सबसे सबक असर तो 
वनोकी स्थापत्यकणा और सिव्रकछापर पा हु। साथ साथ जैनोंकी 
व्यापत्यपद्ाका असर मुसलमानों गी स्थापत्यद्आर ऊार भी पद है। 
किन्तु उससे द्मादा प्रयोजन नद्ी है। हमारा प्रयोजत सो घामिक 
नेत्रम मुसलगान धर्मने जैनसर्म फ़र ऊार जो प्रभाव टाठा है उससे है । 
पुसलमान घर्मका जनथर्म ते ऊपर मदरयता असर तो उसके अन्दर 
उत्पन होनेबाले मूतिपुजा विरोधी सम्प्रदायोगरा जन्म लेता हैं । मुसलू- 
पात्रोंझे मूतिपुजा विरोध और मूर्ति राप्खननें ही लोफाशाह वर्गरहके 
चित्तमें इस भावनाकों जन्म दिया, शिसगरों फस्थहूय स्थानकवात्ी 
तम्प्रदाय भर तारणपन्यकी स्थापना हुई । पु 

मुसलमान धर्मपर जैनघर्मफ़ा असर बतलाने हुए प्रो० स्लेजनपे 
जेनिज्म' नामक ब्न्‍्वर्में 0, 00 ए. एप्टावः के एफ निवन्ध- 
का हवाला दत हुए लिसा है. कि अरब कवि और दार्शनिक अवुहू 
अछाने (६७३-१०४५८) अपने नैतिक-मिद्धाल जैनवर्मके प्रभावम 
स्थापित किय थे। इसका वर्णन करते हुए क्रेमरने लिया है--अवुरू 
अला केवरू अन्नाहार करता था और दूघ तक नही पीता था । कारण, 
वह मानता था कि माताके स्तनमेंसे बच्चेक हिस्तेका दूध भी दुह लिया 
जाता है इसलिये इसे वह पाप मानता था। जहाँ तक बनता था वह 
आहार भी नही करता था। उसने मधुका भी त्याग कर दिया था। 
अंडा भी नही साता था। आहार और वस्त्रकी दुष्टिसे वह सन्यासियों- 
की तरह रहता था। पैरमें छफ़डीकी पावडी पहरता था। कारण, 
पशुको मारना और उसका चमड़ा काममें छाना पाप हैं । एक स्थानपर 


रे विविध ३५३ 


वह नग्न रहनकी भी प्रशंसा करता हें और कहता हे--- ऋतु ही तुम्हारे 
छिये सम्पूर्ण वस्त्र हे उसका कहना हे कि भिखारीकों पेसा देवेके 
बदले मवखीको जीवनदान देना श्रेष्ठ हे । 

नग्नता, जीवरक्षा, अन्नाहार और मधघुका त्याग आदि विषयोपर 

उसका पक्षयात यह वतछाता हूँ कि इसके विचारोक ऊपर जेनधर्मका, 
खास करके दिगम्वर सम्प्रदायका असर था । अबृलछू अला बहुत समय- 
तक वगदादमें रहा था। यह नगर व्यापारका कर्द्र था। सम्भव हें 
कि जन व्यापारी वहाँ गये हों और उनके साथ कविका सम्बन्ध हुआ हो । 
- इअउसके लेखोपरसे जाना जाता हे कि उसे भारतक अनेक धर्मोका | 
ज्ञान था। भारतक साधु नख नही काटते इस बातका उसने उल्लेख * 
किया हैं। वह मुर्दा जलानेकी पद्धतिकी प्रशंसा करता हैँ । भारतके 
साध चिताकी अग्निज्वालामे कूद पड़ते हे इस बातपर अबुछ अछाकों | 
बहुत आइचय हुआ था। मृत्युक इस ढंगको जेत अब मानते हे । 

वन सके तो केवल आहारका त्याग करो अवुरू जाके इस वचनसे यह 
अनुसान किया जा सकता हूँ कि उसे जनोके सल्लेखवाबतका ज्ञान था। * 
किन्तु यह ब्त वह स्वयं पाल सकता इतना उसका आत्मा सवरू नहीं 
था। इन सब बातोसे ऐसा लगता हे कि अवुल अछा जनोंके परिचय 
आया था और उनके कितने ही घामिक सिद्धान्तोकों उसने स्वीकार , 
कियाथा। , 


जी 


बज + 
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१ णो लोगस्सेसणं चरे। --+आचाराग । 
अथ--लोकेषणाका अनुसरण करना---लोगों की देखादेखी चलता 
चाहिये | 
२३ सब्बे पाणा पियाउत्ा, सुहसाया दुक्लपढिकुला अप्पियवहा > 
पियजीविणो जीविउकामा, सब्वेंति जीविय पिय। -आचारोग। 
अथे--समस्त जीवोको अपना अपना जीवन प्रिय है, सुख प्रिय 
वे दुख नही चाहते, वध नही चाहते, सव जीनेकी इच्छा करते 
। (अतएवं सबको रक्षा करनी चाहिये) । 
३ सब्वे जीवा वि इच्छति जीविउ न मरिज्जिं । 
तम्हा पाणवह घोर पिग्गया वज्जयति ण।॥ -दशवैकालिक। 
अथ--सव जीव जीना चाहते हे, कोई भी मरना नही चाहता । 
एव निम्नन्थ मुनि घोर प्राणिवधका परित्याग करते हे । * 
४ णिस्सग्रों चेव सदा कसायसल्लेहरं कुणदि भिक्‍सखू। 
सगाह उदीरति कसाएं अग्गीव कठ्ठाणि ॥ -शिवाये। 
अथ--परिग्रहरहित साधु ही सदा कषायोंको कृश करनेमे समर्थ 
गा हैं, क्योकि परिग्नरह ही कषायोंकों उत्पन्न करते और बढाते हे, 
सूखी लकड्टियाँ अग्निको उत्पन्न करती और बढाती है। 
५ समसत्तुवधुवग्गो समसुहदुब्खों पसंसणिदसमों। 
समलोट्ठकचणों पुण जीविदमरणे समो समणों ॥ -हुन्दकुन्द | 
अरथ--जो शत्रु और मित्रमें, सुख और दु खमे, प्रशसा और निन्दा- 
मिद्टी और सोनमें तथा जीने ओर मरनमे सम हे, वहीं श्रमण-- 
वसाघु है । 
६ भावरहियों न सिज्ञइ जइवि तव चर्‌इ कोडिकोडीओ। 
जम्मतराइ बहुसो लूवियहत्यों गलियवत्यों॥ -अुच्दकुल्द। 
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अर्थ---भावरहितको सिद्धिकी प्राप्ति नहीं होती, भछ ही वह 
बिल्कुल नग्न हुआ, हाथोको रुस्बे करके, करोडो जन्मोत॒क नाना प्रकार- 
के तप करता रहे । 
७ जेंसि विसयेसु रदी तेति दुक्‍्स वियाण सब्मावं ॥ 
, जदित णहि सम्भावं वावारों णत्यि विसयत्य ॥ -कऋुन्दकुन्द। 
रै. अथे--जिनकी इन्द्रियविययोमें आसक्ति है उनको स्वाभाविक 
दुख समझना चाहिये, क्योकि यदि उन्हे स्वाभाविक ढुख नही होता 
तो वे विबयोंकी प्राप्तिके लिए यत्न ही क्यो करते ? 
7" “ ४८ बउ तउ सजमु सीलु जिय ए सब्बइ अकयत्यु। 
जाव ण जाणइ इक्क पर सुद्धह भाउ पवित्तु॥ -योगीव्दु। 
अर्थ--त्रत, तप, सयम और शीलूका पाछून तबतक निरणंक हें 
ज॑बतक इस जीवको अपने पवित्र शुद्ध स्वभावका बोध नहीं होता । 
रगिए हियवडए, देउ ण दीसइ गे 
बात मइलइ विवु जिम, एहउ जाणि ॥  -योगीन्दु। 
अर्थ--जंसे मेले दर्पणमे मुख दिखलछायी नही देता, उसी प्रकार 
रागभावसे रेंगे हुए हृदयमे वीतराग शान्त देवका दर्शन नही होता, 
यह सुनिश्चित जानो । 
१० जो ण विजादि वियार तरुणियणकडक्खवाणविद्घों वि। 
सो चेव सूरसूरो रणसूरो णो हवइ सूरो ॥ “स्वामी कार्तिकेय । 
अर्थ--्तरुणी स्थ्रियोंके कटाक्ष बाणोंसे वेघा जानेपर भी जो 
विकार भाषको प्राप्त नही होता, वही शूरवीर है । जो रणमे शूर है 
[ बह शूर नही है । 
११ जहि भावइ तहि जाहि जिय ज भावइ करि त जि। 
केम्वइ मोक्‍्लु ण॒ अत्यि पर चित्तइ सुदिध ण जजि ॥ “योगीन्दु। 
अर्थ--हे जीव ! तू चाहें जहाँ जा ओर चाहे जो क्रिया कर, 
परन्तु जब तक तेरा चित्त शुद्ध न होगा, तबतक किसी तरह भी तुझे 
भोक्ष नही मिल सकता । 
१२ जीववहो अप्पपहो जीवदया होइ अप्पणों हु दया। 
विसकटको व्व हिंसा परिहरिदव्वा तदो होदि॥ -शिवार्य। 
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अथे--वास्तवमें जीवोंका वध अपना ही वध है और जीवोपर 
दया अपनेपर ही दया है । इसलिए विषकण्टकर्के समान हिसाको दूसे 
त्याग देता चाहिये | 

१३ रायदोीसाइदीहिं य डहुलिज्जइ णेव जस्स मणसलिल। 

सो णिय तच्च पिच्छह ण हु पिच्छह तस्स विवरीमो॥ “-देवसेन।  ., 

अर्थ. जिसका मनोंजल राग द्वेष आदिसे नही डोछता है, वह“ 
एत्मतत््वका दशेन करता हैं और जितका मन रागह्रेयादिक रूपी 
हरोसे डॉवादोल रहता हैँ उसे मत्मतत्त्वका दर्शन नही होता । 
स्कृत--- 

१४ आपदा कथित. पन्‍्था इच्द्रियागामतयम । 

तज्जय, सपर्दा सार्गो येनेष्ट तेन गम्यताम्‌॥ 

अर्थ--इन्द्रियोंका असयम आपदाओोका--दुखोकः मागे हें। 
गैर उन्हें अपन बश्षमें करता सम्पदाओका--सूखोका मार्य है । इनमें , 
जो तुम्हें वे, उस पर चलो 

१५ हेयोपादेयविज्ञातं नो चेद्‌ व्यर्थ श्रम' श्रुटौ | --वादीमसिह। 

जर्थ--यदि शास्त्रोकों पढ़कर हेंय और उपादेयका ज्ञान नही 
आ, किसमें बात्माका हित हैँ और किसमें आत्माका अहित हे यह 
म पैदा नहीं हुई, तो श्रुताभ्यासमें परिश्रम करना व्यर्थ ही हुआ ।', 

१६ को“ योध्कार्यरत को बधिरों यः श्रुणोति ने हिंतानि। 

को मूको य काछे प्रियाणि वक्तु हू जावाति ॥--अच्नोत्तर रलमाला। 

अरथे--- अन्धा कौन हैं ? जो न करने योग्य बुरे कार्मोको करनेमे 
गन रहता हूँ । बहरा कौन हैँ ? जो हितकी वात नहीं सुनता । 
गा कोन है ? जो समयपर प्रिय वचन बोलना नही जानता ।' 

१७ पृष्यत्य फलमिच्छन्ति पुष्य नेच्छान्ति मानवाः। 

ल्‍ फ“ नेच्छन्ति पापस्य पाप झुरवेन्ति यलदः ॥.. >गुणभद्गाचा्ये। 

अर्थ--- मनुष्य पुष्यका फल सूख तो चाहते हे किन्तु पुष्य के 
करना नही चाहते । और पापका फल ढु ख कभी नहीं चाहते, कित्तु 
एपको बड़े यत्वसे करते है 
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१८ तत्त्वज्ञानविहीनानां नैप्नैन्थ्यमपि निष्फलम्‌ |... 
न हि स्थाल्यादिपि साध्यमन्रमस्येरतण्डले ॥। >क्षत्रचुडामणि। 
अथ--जो छोग तत्त्वज्ञानसे रहित हे उनका निग्नेन्ध साधु बनना 
भी निष्फल है; क्योकि यदि भोजनकी सामग्री चावल वगरह नहीं 
[तो केवल बटलोही वगरह पात्रोंसे ही भोजन नही बनाया जा सकता [* 
१९ गृहस्थो मोक्षमार्गस्थो निर्मोहो नैव मोहवानू। 
अनगारो ग्रृही श्रेयान्‌ निर्मोहो मोहितों मूने.॥ -रत्नकरड श्रा० 
अथे--जो गृहस्थ होकर भी निर्मोह हे वह मोक्षके मार्गमे स्थि 
है, परन्तु जो मुनि होकर भी मोही हे वह मोक्षक मार्गमे स्थित नही हे 
प्रत मोही मूनिसे निर्मोही गृहस्थ श्रेष्ठ हे । 
२० यथा यथा समायाति सवित्तौ तत्त्वमृत्तमम्‌ | 
तथा तथा घ रोचन्ते विपया. सुलभा अपि ॥ 
२१ यथा यथा न रोचन्ते विषया सुरूमा अपि। 
तथा तथा समायाति सवित्तौ तत्त्वमुत्तमम्‌॥ “यूज्यपाद। 
अर्थ--ज्यों ज्यो आत्म तत्त्वका अनुभव होता जाता है त्यों-छ 
र्विय विषय सुलभ होते हुए भी नही रुचते। और ज्यों-ज्यों इन्द्र 
वेषय सुलभ होते हुए भी नहीं रुचते, त्यो-त्यों आत्मतत्त्वका अनुभ 
गेता जाता है । 
२२ अपकु्वेति कोपरचेत्‌ कि न कोपाय कुृप्यसि। 
विवर्गेस्थापवर्गेस्थ जीवितस्य चर नाशिने ॥ “वादीमपिंह। 
अर्थ---यदि अपकार करनंवालंपर कोप करना हैँ तो फिर कोप 
7र ही कोप क्‍यों नही करते, क्योकि कोप धर्म, अथे, काम तथ 
रोक्ष और जीवनका भी चाश करनेवाला हैं । 
२३ अन्यदीयमिवात्मीयमपि दोपं प्रपश्यता । 
के सम' खलु मुक्तोध्य युक्त कायेन चेदपि॥ -वादीमसिंह। 
अर्थ--जो दूसरोके दोषोकी तरह अपने भी दोषको देखता हं 
उसके समान कौन हे ? वह शरीरसे युक्त होते हुए भी वास्तवः 
मुक्त है । 
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२४ अश्ञाग्त प्रतिप्राणि यस्मित्‌ विश्वमणुपमम्‌ | 
तत्कियद्‌ कियदायाति वृथा वे विपयेषिता॥ -गुणनद्र। 
अर्थ--प्रत्यक प्राणीका आश्ारूपी गड्ढा इतना विश्ञाल हे कि 
उसके सामने यह पूरा विश्व भी अभुक तुल्य है। ऐसी स्थितिमें यदि, 
स॒ विश्वका वटवारा किया जाय तो प्रत्यकक हिस्सेमें कितना कितन 
।यगा। अत विषयोकी चाह व्यथ ही है ।' 
हेन्दी-- 
२५ राग उ्द जग अन्ध भयी सहजहिं सब लोगन लाज गँवाई। 
सीख विना नर सीखत है विषयादिक सेवनकी सुघराई॥ 
तापर और रे रसकाव्य, कहा कहिये तिवकी निदुराई। 
अन्घ असूक्षतकी भेंखियानमें डारत हे रज राम दुह्ई॥ भूषरा 
२६ राग उदे भोग भाव छागत सुहावनेसे, 
बिना राग ऐसे छागे जैसे नाग कारे हैं। 
राग ही सौ पाग रहे तनमें सदीव जीव, 
राग गये आवत गरिलानि होत न्यारे है ॥ 
राग सों जगतरीति घूठी सब साँची जाने, 
राग मिट सुझत असार खेल सारे हैं! 
रागी वित रागीके विचारमें बढोई भेद, 5 
जैसे भटा पच्र काहू काहूको बयारे है ॥ --भूषरदास 
२७ ज्यो पमुद्रमे पवन ते चहुँदिसि उठत तरग ! 
त्यो आकुलता सौं दुखित लहे न समरस रग॥ -चुन्दावन। 
२८ चाहत है घन होय किसी विधि तो सव काज सरे जियरा जी । 
गेह चिनाय कहूँ गहवा कुछ, व्याहि सुता सुत वॉटिय भाजी ॥ 
चितत यौ दिन जाहि चले जम आमि अचानक देत दगा जी । 
घेलत खेल खिलारि गये रहे जाय रुपी शतरजकी बाजी ॥ 
-भूघरदास 
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